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உபபுராணங்களும்‌ 
பிறபுராணங்களும்‌ 


பதினெட்டுப்‌ புராணங்களைத்‌ தவிர பதினெட்டு உப- 
புராணங்களும்‌ இருக்கின்றன. “விநாயக புராணம்‌', “கல்கி 
புராணம்‌” முதலியவை உப-புராணங்களில்தான்‌ இருக்கின்றன. 
முக்யமாகப்‌ பதினெட்டு உப-புராணம்‌ என்று சொன்னாலும்‌ 
மேலும்‌ அனேகம்‌ இருக்கின்றன. 


மாஸங்களின்‌ மகிமைகளைச்‌ சொல்கிற துலா (ஐப்பசி) 
புராணம்‌, மாக (மாசி) புராணம்‌, வைசாக (வைகாசி) 
புராணம்‌ என்றெல்லாம்‌ இருப்பவை, பதினெட்டு புராணங்‌ 
களிலும்‌ உப-புராணங்களிலும்‌ அடங்கியிருக்கிற சில பகுதி 
களே. 


ஸ்தல புராணங்கள்‌ என்று ஒவ்வொரு கேத்திரத்துக்கும்‌ 
இருக்கிறது. இவற்றிலும்‌ பல முன்னே சொன்ன புராணங்களுக் 
குள்ளேயே இருப்பவைதான்‌. தனியாக இருப்பவையும்‌ 
அனேகம்‌. j : 


இப்படியே காவேரி, கங்கை முதலான தீர்த்தங்களின்‌ 
மாஹாத்மியங்களும்‌ புராணங்களின்‌ பாகமாகவும்‌, தனியாக 
வும்‌ இருக்கின்றன. துலா புராணத்தில்‌ முக்யமாகக்‌ காவேரி 
மகிமைதான்‌ வருஜறெது.. துலா மாஸத்தில்‌ காவேரி ஸ்நானம்‌ 
விசேஷமானது. 


பகவானைப்‌ பற்றிய புராணங்களைத்‌ தவிர பக்தர்களைப்‌ 

பற்றியேயான புராணங்களும்‌ இருக்கின்றன. “பெரிய 

புராணம்‌” என்ற திருத்தொண்டர்‌ புராணம்‌, சிவனடியார்‌ 
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களான 63 நாயன்மார்களின்‌ கதைகளைச்‌ சொல்வது. இதுவே 


ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ “உபமன்யு பக்தி விலாஸம்‌' என்ற பெயரில்‌ 
இருக்கிறது. பண்டரீபுரத்திலுள்ள பாண்டுரங்கனிடம்‌ விசேஷ 
மாக ஈடுபட்டிருந்த துகாராம்‌, நாமதேவர்‌ முதலானவர்களின்‌ 
சரித்திரத்தைச்‌ சொல்வதாக “பக்த விஜம்‌' என்ற நூல்‌ இருக்‌ 
கிறது. வட தேசத்துப்‌ பக்தர்களைப்‌ பற்றி நாபா தாஸ்‌ 
என்பவர்‌ “பக்த மாலா' என்று எழுதியிருக்கிறார்‌. 


இதிஹாஸம்‌ — புராணம்‌: 


த பெயர்‌ விவரம்‌ 


aA 


ராமாயணமும்‌ மஹாபாரதமும்தான்‌ mu தேசத்தில்‌ பாமர 
- பண்டித பேதமின்றி எல்லோருக்கும்‌ இரண்டு கண்கள்‌ போல 
இருந்து கொண்டு யுகாந்தரமாக நல்ல வழியைக்‌ காட்டி 
வந்திருக்கின்றன. இந்த : இரண்டையும்‌ புராணங்களோடு 
சேர்க்காமல்‌, தனி ஸ்தானம்‌ கொடுத்து 'இதிஹாஸ'ங்கள்‌ என்று 
வைத்திருக்கிறது. 


புரா என்றால்‌ 'பூர்வத்தில்‌' என்று அர்த்தம்‌. பூர்வத்தில்‌ 
நடந்ததைச்‌ சொல்பவை புராணங்கள்‌. அவற்றில்‌ எதிர்கால 
prediction-ib வருகிறது. 


பூர்வத்தில்‌ நடந்த கதையைச்‌ சொல்வது என்று மட்டுமில்‌ 
லாமல்‌, புராணம்‌ என்பதே பூர்வ காலத்தில்‌ எழுதப்பட்டது 
என்றும்‌ அர்த்தம்‌ செய்து கொள்ளலாம்‌. பொயட்ரி, டிராமா 
முதலான பூர்வகால இலக்கிய ஸ்ருஷ்டிகளுக்குப்‌ பிறகு ஸமீபத்‌ 
தில்‌ ப்ரோஸிலேயே கதையை எழுதுவது என்று. ஓர்‌ இலக்கிய 
ரூபம்‌ உண்டாயிற்று. அதற்கு Novel என்றே பெயர்‌ வைத்தார்‌ 
கள்‌. “நாவல்‌' என்றால்‌ “புதியது” என்று, அர்த்தம்‌. அந்தக்‌ 
காலத்தில்‌ இந்த ரூபம்‌ பொயட்ரியைப்‌ போலவும்‌, ட்ராமா 
வைப்‌ போலவும்‌ இல்லாமல்‌ புதிதாக வந்ததால்‌ “நாவல்‌” 
என்றே பெயர்‌ வைத்தார்கள்‌. இந்த ரூபம்‌ நம்‌ நாட்டிலே வந்த 
போதும்‌ 'நாவல்‌' என்பதை மொழி பெயர்த்து 'நவீனம்‌' 
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என்றார்கள்‌. நவீனம்‌ புதியது என்றால்‌, புராணம்‌ பழையது. 
இந்தப்‌ பெயரே புராணங்களின்‌ தொன்மையைக்‌ காட்டுகிறது. 


புராணம்‌ என்று இருந்தால்‌ அது சொல்ல வேண்டிய 
விஷயங்கள்‌ ஐந்து இருக்கின்றன என்று பஞ்ச லக்ஷணம்‌ 
கொடுத்திருக்கிறது. அவை: ஒன்று, ஸர்க்கம்‌ (ஆதியில்‌ நடந்த 
ருஷ்டி). இரண்டு, ப்ரதி ஸர்க்கம்‌ (அப்புறம்‌ அந்த சிருஷ்டி 
யுகங்கள்‌ தோறும்‌ கவடு விட்டுக்‌ கொண்டு பரவியது). 
மூன்று, வம்சம்‌ (பிரம்ம புத்ரர்களிலிருந்து ஆரம்பித்து ஜீவ 
குலம்‌ எப்படி தலைமுறை தலைமுறையாக வந்தது என்ற 
விஷயம்‌). நான்கு, மன்வந்தரம்‌ (ஆயிரம்‌ சதுர்யுகங்களில்‌ 
லோகம்‌ பூராவுக்கும்‌ மனுஷ்யகுல முன்னோர்களாக இருக்கப்‌ 
பட்ட பதினாலு மனுக்களின்‌ காலத்தைப்‌ பற்றிய விஷயங்கள்‌]. 
ஐந்தாவது, வம்சானுசரிதம்‌ (தேசத்தைப்‌ பரிபாலித்த ராஜாக்‌ 
களின்‌ வம்சாவளி; சூர்ய வம்சம்‌, சந்திர வம்சம்‌ என்பது 
போன்ற dynasty-seffleir விவரம்‌). இன்னம்‌, பூகோள உர்ணனை, 
ககோள வர்ணனை என்பதாக லோகங்களைப்‌ பற்றி விரிவாக 
வர்ணிக்க வேண்டும்‌. இங்கே புராணம்‌ என்பது ஹிஸ்டரியாக 
மட்டுமின்றி ஜாகரஃபியாகவும்‌ ஆகிறது. 


“இதிஹாஸம்‌' என்பது இதி-ஹ-ஆஸம்‌. “இதி-ஹ-ஆஸம்‌' 
என்றால்‌ “இப்படி நடந்தது” என்று அர்த்தம்‌. “இதிஆஸம்‌' 
என்றாலே "இப்படி நடந்தது” என்றாலும்‌, நடுவிலே ஒரு ‘an’ 
போட்டிருக்கிறது. 'ஹ'வுக்கு “நிச்சயமாக,” “வாஸ்தவமாக', 
“ஸத்தியமாக' என்று அழுத்தம்‌ கொடுக்கிற அர்த்தமுண்டு. 
கொஞ்சங்கூடப்‌ பொய்‌ கலக்காமல்‌ உள்ளது உள்ளபடியே 
எழுதினது “இதிஹாஸம்‌'. அது எழுதப்பட்ட காலத்திலேயே 
நடந்தது. ராமர்‌ இருந்த போதே வால்மீகி ராமாயணத்தை 
எழுதினார்‌. பஞ்ச பாண்டவர்கள்‌ இருந்தபோதே வியாஸாசாரி 
யாள்‌ கூடஇருந்து பாரதத்தில்‌ வரும்‌ ஸம்பவங்களை எல்லாம்‌ 
நேரில்‌ பார்த்தவர்‌. 

புராணம்‌: என்ற பெயர்ப்படி அவர்‌ பழைய விஷயத்தை 
சொன்ன போதும்‌, தீர்க்க திருஷ்டியால்‌ உள்ளது உள்ளபடிப்‌ 
பார்த்துத்தான்‌ எழுதியிருப்பார்‌. என்றாலும்‌ அதைக்‌ கேட்ட 
மற்றவர்களுக்கு - அவர்‌ காலத்தவர்களுக்கு - அந்த விஷயங்‌ 
கள்‌ தெரியாது. மஹாபாரதம்‌, ராமாயணம்‌ ஆகியவை இப்‌ 
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படி இல்லை. அவை முதலில்‌ பிரசாரமானபோது லோகத்தில்‌ 
இருந்தவர்களுக்கே அவற்றிலுள்ள அனேகப்‌ பாத்திரங்களை 
யும்‌, ஸம்பவங்களையும்‌ தெரியும்‌. அதனால்தான்‌ இவற்றில்‌ 
நிஜம்தானா என்று நாம்‌ ஸம்சயிப்பதற்கு இடமே இல்லை 
என்பதைக்காட்ட 'இதி-ஹ-ஆஸம்‌' என்று 'ஹ' போட்டு 
உறுதிப்படுத்தியிருக்கிறது. 


'இதி-ஹ-ஆஸம்‌' என்றால்‌ “இப்படி(யிருக்க வேண்டு 
மென்று) அவர்கள்‌ (பெரியோர்‌) சொல்கிறார்கள்‌” என்றும்‌ 
அர்த்தம்‌ செய்து கொள்ளலாம்‌. 


நேரே நடப்பதை வைத்துச்‌ சொல்லாமல்‌, இப்படியிருந்தது 
என்று ஒரு நம்பிக்கையின்‌ மேல்‌ எடுத்துக்‌ கொள்வதே 
'ஐதிஹ்யம்‌'. “ஐதீகம்‌' என்று தமிழில்‌ அதைத்தான்‌ சொல்கி 
றோம்‌. அதாவது மரபு அல்லது tridition-&«g இப்படிப்‌ பேர்‌. 
இப்போது நாம்‌ நேரில்‌ பார்க்கிற ஒன்றைக்‌ கொண்டு இதை 
ஏற்படுத்தவில்லை. நமக்கு நீண்ட காலத்துக்கு முன்னாலிருந்து 
அனுளரிக்கப்பட்டதா, சரி, நாமும்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌ என்று 
இருப்பதே ஐதீகம்‌. QA என்ற: வேர்ச்‌ சொல்லிலிருந்தே 
“ஐதிஹ்யம்‌' வந்திருக்கிறது. “இப்படிப்‌ (பெரியோர்‌) சொன்‌ 
னது” என்பதற்காகவே நாம்‌ பின்பற்ற வேண்டியது ஐதிஹ்யம்‌. 


நாம்‌ நேரில்‌ பார்ப்பது 'இது'; இன்னொருத்தர்‌ சொன்னால்‌ 


“இப்படி”! 
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புராணங்களை வேதத்துக்கு உபாங்கமாகச்‌ சொன்னால்‌ 
இதிஹாஸங்களையோ வேதத்துக்கு ஸமானமாகவே உயர்த்திச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. பாரதத்தை “பஞ்சமோ Gars: - ஐந்தா 
வது வேதம்‌ - என்று சொல்லியிருக்கிறது. ராமாயணத்தைப்‌ 
பற்றி, “வேதத்தால்‌ அறியத்தக்க பரமபுருஷன்‌ தசரதனின்‌ 
குழந்தையாக அவதாரம்‌ பண்ணியவுடன்‌ அந்த வேதமும்‌ 
வால்மீகியின்‌ குழந்தையாக அவதாரம்‌ பண்ணிவிட்டது” 
என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


வேதவேத்யே பரே பும்ஸி 
ஜாதே தசரதாத்மஜே 

வேத: ப்ராசேதஸாதாஸீத்‌ 
ஸாக்ஷாத்‌ ராமாயணாத்மனா! 


(பிரசேதஸின்‌ பிள்ளையானதால்‌ வால்மீகிக்குப்‌ பிராசேதஸ்‌ 
என்று பெயர்‌.) 


ராமாயண - பாரதக்‌ கதைகள்‌ நம்‌ தேச ஜனங்களின்‌ 
ரத்தத்திலேயே ஊறிப்‌ போனவை. 


இந்த இதிஹாஸ படனம்‌ குறைந்து போய்விட்ட இந்த 
நாற்பது, ஐம்பது வருஷத்துக்கு முன்புவரை * பாமர ஜனங்கள்‌ 
உள்பட எல்லோருமே வெளி தேசத்தார்‌ வியக்கும்படியான 
நல்லொழுக்கங்களோடு யோக்யமாக இருந்து வந்தார்கள்‌ என்‌ 
றால்‌, அதற்கு முதல்‌ காரணம்‌ ராமாயணமும்‌ பாரதமும்தான்‌. 
பாரதப்‌ பிரவசனம்‌ விடாமல்‌ ஒவ்வொரு ஊர்க்‌ கோயிலிலும்‌ 


x இதிஹாஸ, புராண உபன்னியாஸங்கள்‌ வெகுவாகப்‌ பெருகியிருப்பினும்‌ 
இவை நகரப்‌ புறங்களிலேயே நடப்பதால்‌ பெருவாரியான கிராம மக்கள்‌ 
இவற்றால்‌ பயன்‌ பெறாததை ஸ்ரீ ஸ்வாமிகள்‌ கருத்தில்‌ கொண்டு 1962-ல்‌ 
இவ்வாறு கூறினார்‌. 
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நடக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காகத்‌ தமிழ்‌ ராஜாக்கள்‌ மானியம்‌ 
கொடுத்து வந்திருக்கிறார்கள்‌. நாற்பது, ஐம்பது வருஷத்துக்கு 
முந்தி வரையில்‌ பூசாரி உடுக்கடித்துக்‌ கொண்டு பாரதம்‌ 
பாடுவதை கேட்கத்தான்‌ கிராம ஜனங்கள்‌ கூட்டம்‌ கூட்ட 
மாகப்‌ போவார்கள்‌. அதுதான்‌ அவர்களுக்கு ஸினிமா, 
டிராமா எல்லாம்‌. ஆனால்‌ இந்த ஸினிமா டிராமாக்களினால்‌ 
ஒழுக்கத்துக்கு ஏற்பட்டிருக்கிற ஹானிகள்‌ இல்லாமல்‌, பாரதக்‌ 
கதை கேட்டுக்‌ கேட்டே அவர்கள்‌ ஸத்யத்துக்கு பயந்து கபடு, 
சூது. இல்லாமல்‌ நல்ல வாழ்க்கை நெறியில்‌ போனார்கள்‌. 
பாரநீத்துக்கு இந்தத்‌ தமிழ்‌ தேசத்திலிருக்கிற மதிப்பு, கிராம 
தேவதை ஆலயத்தை, 'திரெளபதை அம்மன்‌ கோயில்‌” என்றே 
சொல்வதிலிருந்து தெரிகிறது. 


ஒவ்வொரு பெரிய புராணத்தையும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டால்‌ 
அதிலே தனித்தனிக்‌ கதையாக அனேகம்‌ இருக்கும்‌. ஒவ்வொரு 
கதையும்‌ ஒரு குறிப்பிட்ட தர்மத்தை வலியுறுத்துவதாக 
இருக்கும்‌. இதிஹாஸத்திலோ ஆரம்பத்திலிருந்து கடைசிவரை 
ஒரே கதையாக இருக்கும்‌. நடுவே வேறு பல உபாக்யானங்கள்‌ 
வந்தாலும்கூட அவையும்‌ பிரதானமான ஒரு கதையைச்‌ 
சுற்நியே இருக்கும்‌. புராணத்தில்‌ ஒவ்வொரு கதை ஒவ்வொரு 
தர்மத்தைச்‌ சொல்கிறது என்றால்‌ இதிஹாஸத்தின்‌ மையமான 
கதையில்‌ ஸகல தர்மங்களும்‌ நடத்திக்‌ காட்டப்பட்டிருக்கும்‌. 
உதாரணமாக, தனிக்கதைகளான ஹரிச்சந்திர உபாக்யானம்‌ 
ஸத்யம்‌ என்ற ஒரு தர்மத்தை மட்டும்‌ சொல்கிறது; சரவணன்‌ 
கதை பித்ரு பக்தியை மட்டும்‌ சொல்கிறது; நளாயினி கதை 
கற்பை மட்டும்‌ சொல்கிறது; ரந்திதேவன்‌ கதை பரமத்‌ 
தியாகத்தை, கருணையை மாத்திரம்‌ சொல்றது. ஆனால்‌ 
ராமர்‌, பஞ்சபாண்டவர்கள்‌ இவர்களுடைய வாழ்க்கையைச்‌ 
சுற்றி அமைந்த இதுஹாஸங்களில்‌ இவர்கள்‌ ஸகல தர்மங்களை 
யும்‌ நடத்திக்‌ காட்டியிருக்கிறார்கள்‌. 
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ஒவ்வொரு ஸ்வாமியையும்‌ குறித்ததாக ஓவ்வொரு புரா 
ணம்‌ இருப்பதால்‌ சில ஸந்தேஹங்கள்‌ வருகின்றன. சைவமான 
புராணங்களில்‌, “சிவன்தான்‌ பரமாத்ம தத்வம்‌; சிவன்தான்‌ 


ஸ்ருஷ்டி - ஸ்திதி - ஸம்ஹாரம்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ அதிகாரி. 
இவர்‌ சொல்படி இவருக்கு அடங்கித்தான்‌ விஷ்ணு பரிபால 
னம்‌ பண்ணுகிறார்‌. அவர்‌ விஷ்ணு வெறும்‌ போகி, 
மாயையில்‌ அகப்பட்டுக்‌ இடப்பவர்‌. சிவன்தான்‌ யோகி, சிவன்‌ 
தான்‌ ஞானஸ்வரூபி' என்றெல்லாம்‌ சொல்லியிருக்கும்‌. 
“சிவனுக்கு விஷ்ணு அடங்கினவர்‌. சிவனை விஷ்ணு பூஜை 
பண்ணுகிறார்‌. சிவனுக்கு அடங்காமல்‌ சில சமயத்தில்‌ அவர்‌ 
சிவனை எதிர்த்தபோது தோற்றுப்‌ போய்‌ மானபங்கப்‌ 
பட்டிருக்கிறார்‌' என்றெல்லாம்‌ சொல்லி, இது ஓவ்வொன்றுக்‌ 
கும்‌ திருஷ்டாந்தமாக அனேகக்‌ கதைகளைச்‌ சொல்லியிருக்கும்‌. 
வைஷ்ணவமான புராணங்களைப்‌ பார்த்தாலோ இதை 
அப்படியே தலைகீழாகத்‌ திருப்பி வைத்து, அதற்கும்‌ ஆதர 
வாக ஏகப்பட்ட விருத்தாந்தங்களைக்‌ காட்டியிருக்கும்‌. “பேய்‌ 
பிசாசுகளைக்‌ கட்டிக்கொண்டு சுடுகாட்டில்‌ உட்கார்ந்திருக்கிற 
சிவனா ஒரு ஸ்வாமி? சக்கரவர்த்தியான வைகுண்டநாதனின்‌ 
தாஸர்தான்‌ அவர்‌' என்று அவற்றில்‌ சொல்லியிருக்கும்‌. 


சிவன்‌, விஷ்ணு என்ற இரண்டு தெய்வங்களுக்குள்‌ மட்டும்‌ 
என்றில்லை. ஒவ்வொரு புராணத்திலும்‌ ஏதோ ஒரு 


தெய்வத்தை - அது ஸுப்ரமண்யராயிருக்கலாம்‌, பிள்ளை 
யாராக இருக்கலாம்‌, அல்லது சூரியனாக இருக்கலாம்‌. ஏதோ 
ஒன்றை - முழுமுதற்‌ கடவுளாகச்‌ சொல்லி மற்ற எல்லாத்‌ 


தெய்வங்களையும்‌ மட்டம்‌ தட்டி, அவை இந்த ஒரு மூர்த்தி 
யைத்தான்‌ பூஜை பண்ணுகின்றன, அப்படிப்‌ பண்ணாமல்‌ 
அஹம்பாவப்பட்டபோது இதனிடம்‌ தோற்றுப்‌ போய்‌ 
மானபங்கப்பட்டிருக்கன்றன என்று கதைகளிருக்கும்‌. 
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இதைப்‌ பார்த்தால்‌, “என்ன இப்படி ஒன்றுக்கொன்று 
வித்தியாஸமாய்‌ இருக்கிறதே! இதில்‌ எது நிஜம்‌, எது பொய்‌? 
எல்லாம்‌ நிஜமாக இருக்க முடியாது. சிவன்‌ விஷ்ணுவைப்‌ 
பூஜை பண்ணினார்‌ என்றால்‌, விஷ்ணு சிவனை பூஜை 
பண்ணுவது அயுக்தம்‌. இப்படி நடக்காது. திரிமூர்த்திகளுக்கு 
மேல்‌ அம்பாள்‌ இருக்கிறாள்‌ என்றால்‌ அவளே பரமேச்வரனி 
டம்‌ பதிவிரததயாக அடங்கிக்‌ கிடக்கிறாளென்பது தப்பு. 
அதனால்‌ எல்லாப்‌ புராணமும்‌ நிஜமாய்‌ இருக்க முடியாது. 
எது நிஜம்‌? எது பொய்‌? ஒரு வேளை எல்லாமே பொய்‌ 
தானா? அப்படித்தான்‌ இருக்கும்‌ போலிருக்கிறதே!” என்று 
ஸந்தேஹங்கள்‌ தோன்றுகின்றன. 


தர்க்க ரீதியாகப்‌ பார்த்தால்‌ எல்லாம்‌ நிஜமாக. இருக்க 
முடியாதென்று தோன்றினாலும்‌, எல்லாமே நிஜம்தான்‌. ஒரு 
சமயத்தில்‌ தோற்றுப்போன ஸ்வாமியே இன்னொரு சமயம்‌ 
ஐயிக்கிறது. ஒரு சமயம்‌ பூஜை பண்ணின ஸ்வாமியே 
இன்னொரு சமயம்‌ பூஜை பண்ணப்படும்‌ ஸ்வாமியாகிறது. 


இது “எப்படி? எதற்காக இப்படி இருக்க வேண்டும்‌? 


ஸ்ருஷ்டி, ஸ்திதி, ஸம்ஹாரம்‌ ஆதிய சகலத்தையும்‌ செய்கிற 
பரமாத்மா ஒன்றேதான்‌ இருக்கிறது. அதுவேதான்‌ இத்தனை 
தெய்வங்களாகவும்‌ ஆகியிருக்கிறது. எதற்காக? இந்த லோக 
வியாபாரம்‌ ருசியாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காக எல்லா 
ஜனங்களையும்‌ ஒரே அச்சாகப்‌ படைக்காமல்‌ பலதரப்பட்ட 
- மனோபாவ வித்தியாஸங்களுடையவர்களாகத்தானே 

பரமாத்மா சிருஷ்டித்திருக்கிறார்‌? இந்த ஒவ்வொரு மனோ 
பாவத்துக்கும்‌ பிடித்த மாதிரிப்‌ பரமாத்மாவும்‌ ஒவ்வொரு 
ரூபத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டால்தான்‌ அவரவரும்‌ தங்களுக்குப்‌ 
பிடித்ததை இஷ்ட தேவதையாய்க்‌ கொண்டு உபாஸித்து நல்ல 
கதியைப்‌ பெறமுடியும்‌. அதற்காகத்தான்‌ ஒரே பரமாத்மா பல 
தெய்வரூபங்களை எடுத்துக்‌ கொள்கிறது. 


ஒவ்வொருவருக்கும்‌ தங்கள்‌ இஷ்ட மூர்த்தியிடமே அசை 

யாத நம்பிக்கை ஏற்பட வேண்டுமல்லவா? 'இதுதான்‌ 

பரமாத்ம ஸ்வரூபம்‌, பரப்பிரம்ம ஸ்வரூபம்‌. இதற்கு மேல்‌ ஒரு 

சக்தியில்லை' - என்ற உறுதியை அவர்களுக்கு ஊட்ட வேண்டு 
10 


CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


மல்லவா? அதற்காகத்தான்‌ ஒவ்வொரு ரூபத்திலும்‌ மற்ற ரூபங்‌' 
களையெல்லாம்விடப்‌ பெரியதாகத்‌ தன்னைக்‌ காட்டிக்‌ கொண் 
டிருக்கிறது. மற்ற ரூபங்கள்‌ தன்னை பூஜை பண்ணினதாகவும்‌ 
தன்னிடம்‌ தோற்றுப்‌ போனதாகவும்‌ காட்டியிருக்கிறது. 


இப்படிச்‌ சொன்னதனாலேயே ஓவ்வொரு தெய்வமும்‌ 
மற்ற தெய்வங்களைப்‌ பூஜித்ததுமுண்டு, மற்ற தெய்வங்களால்‌ 
பூஜிக்கப்பட்டதுமுண்டு; மற்ற தெய்வங்களிடம்‌ தோற்றது 
முண்டு, மற்ற தெய்வங்களைத்‌ தோற்கப்‌ பண்ணினதுமுண்டு 
என்று ஆகிறதல்லவா? 


இவற்றிலே சைவமான புராணங்களில்‌ சிவனின்‌ உயர்வை 
மட்டுமே காட்டுகிற விஷயங்களாகத்‌ தொகுத்துக்‌ கொடுத்திருக்‌ 
கும்‌; வைஷ்ணவமான புராணங்களில்‌ விஷ்ணுவின்‌ உத்கர்‌ 
ஷத்தை (மேன்மையை)ச்‌ சொல்கிற ஸம்பவங்களை மட்டுமே 
சேர்த்துத்‌ தந்திருக்கும்‌. இப்படியே அம்பாள்‌, ஸுப்ரமண்யர்‌ 
முதலிய மற்ற தேவதைகளைப்‌ பற்றிய ஓவ்வொரு புராணத்தி 
லும்‌ அது ஒன்றே முழுமுதல்‌ தெய்வம்‌ என்னும்படியான 
விருத்தாந்தங்களை மட்டும்‌ கொடுத்திருக்கும்‌. J E 


ஆக, உத்தேசம்‌ மற்றவற்றை மட்டம்‌ தட்டுவதில்லை. எது 
ஒருத்தனுக்கு உபாஸ்யமோ அதனிடமே இவன்‌ அனன்ய பக்தி 
செலுத்தும்படிப்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்பதே உத்தேசம்‌. 
அன்னியமாக இன்னொன்றிடம்‌ பக்தி சிதறாமல்‌ இருப்பது 
தான்‌ “அனன்யம்‌' என்பது. இந்தத்‌ தெய்வத்தை உயர்த்திக்‌ 
காட்டி இதன்‌ உபாஸகனை உயர்த்துவதுதான்‌ “லக்ஷயமே 
யன்றி, மற்றவற்றை நிந்திப்பது அல்ல. இதை sad நிந்தா 


நியாயம்‌' என்பார்கள்‌. 


எல்லாம்‌ ஒரே பரமாத்மாவின்‌ பல ரூபங்கள்‌ என்று 
பார்க்கறெவர்களுக்கு அனன்ய பக்தி என்பதற்கு அவசியமே 
இல்லை. ஏனென்றால்‌ ஒரு தெய்வத்துக்கு இன்னொன்று 
அன்னியம்‌ என்று அவர்கள்‌ நினைத்தால்தானே ஒன்றை விட்டு 
இன்னொன்றிடம்‌ இரும்புவதைப்‌ பற்றிய பேச்சே வருகிறது? 
எல்லாம்‌ ஒன்றின்‌ வேஷமே என்று புரிந்து கொண்டு விட்டால்‌ 
அப்போது எல்லாப்‌ புராணங்களும்‌ ஒரே பரமாத்மாவின்‌ 
லீலா வினோதம்தான்‌; அந்த ஒன்றேதான்‌ தன்னை வெவ்வேறு 

11 
CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


மனோபாவக்காரர்கள்‌ அனுபவிக்கும்படியாக வெவ்வேறு 
தெய்வம்போல ஆக்கிக்‌ கொண்டு, இத்தனை கூத்தும்‌ அடிக்‌ 
கிறது என்று புரிந்து கொண்டு, ஒன்றுக்கொன்று முரணாகத்‌ 
தோன்றுகிற எல்லாக்‌ கதைகளையும்‌ ரஸிக்கவும்‌ பக்தி செலுத்த 
வும்‌ முடிகிறது. 


பாணாஸாரன்‌ கதையிலே சிவன்‌ கிருஷ்ணனிடம்‌ தோற்றுப்‌ 
போகிறாரா? திருவண்ணாமலைக்‌ கதையிலே விஷ்ணு சிவனு 
டைய அடியைக்‌ காண முடியாமல்‌ தோற்றுப்‌ போகிறாரா? 
இரண்டும்‌ ஸத்யந்தான்‌. கிருஷ்ண பக்தர்களை அவர்தான்‌ 
பரமாத்மா என்று நம்பப்‌ பண்ணுவதற்காக ஈச்வரன்‌ தயங்கா 
மல்‌ கிருஷ்ணனிடம்‌ தோற்றுப்‌ போகக்‌ கூடியவர்தான்‌. சைவர்‌ 
களுக்கு ஈச்வரனிடம்‌ பிடிப்பை உறுதியாக்க வேண்டும்‌ என்ப 
தற்காக விஷ்ணு தம்மையே குறைத்துக்‌ கொண்டு ஈச்வரனிடம்‌ 
தோற்கக்‌ கூடியவர்தான்‌. நாம்‌ ஐயித்தவர்‌ - தோற்றவர்‌ என்று 
வித்யாஸமாக நினைத்தாலும்‌ அவர்களுக்குத்‌ தாங்கள்‌ வேறு 
இல்லை, ஒருவரேதான்‌ என்று தெரியுமல்லவா? தன்னையே 
ஜயித்துக்‌ கொள்வதாவது? தன்னிடமே தோற்றுப்‌ போவதா 
ag? அதனால்‌ இதெல்லாம்‌ விளையாட்டுத்தான்‌! இப்படி 
ஒரே பரமாத்மா பல ரூபம்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு லீலை செய்‌ 
கிறது. : 


இன்னொரு காரணமும்‌ உண்டு. ஜனங்களுக்கு வழிகாட்டி 
யாக இருப்பதுதான்‌ அது. லோகத்தில்‌ பக்தி விருத்தியாக 
வேண்டும்‌. இதற்காகப்‌ பகவானே வழி: காட்ட வேண்டும்‌. 
அதற்காகத்தான்‌ சில கதைகளில்‌ சில க்ஷத்ரங்களில்‌ 
விஷ்ணுவே பக்தனாக இருந்து கொண்டு ஈச்வரனுக்குப்‌ பூஜை 
செய்கிறார்‌; வேறு சில கதைகளில்‌, க்ஷேத்ரங்களில்‌ சிவன்‌ 
விஷ்ணுவுக்குப்‌ பூஜை பண்ணுகிறார்‌. 

மற்ற தெய்வங்களும்‌ இப்படியே. பொதுவாகச்‌ சைவம்‌, 
வைஷ்ணவம்‌ என்றே நாம்‌ பெரிய பிரிவுகளாகப்‌ பிரிந்திருப்ப 
தால்‌ ஈச்வரன்‌, விஷ்ணு என்ற இரண்டையே அதிகம்‌ சொல்கி 
றேன்‌. 

லோகத்தில்‌ பாதிவ்ரத்யம்‌ (கற்பு நெறி) இருக்க வேண்டும்‌. 
அதனால்‌ அம்பாளே பதிவிரதைகளுக்கெல்லாம்‌ வழிகாட்ட 
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வேண்டும்‌. அப்போது, தான்‌ பராசக்தியாக இருந்தாலும்‌ 
பதிக்கு அடங்கி ஓடுங்னெவளாகத்தானே இருக்க வேண்டும்‌? 


ஆக, புராணங்களிலே ஒன்றுக்கொன்று வித்தியாஸமாக, 
இந்த ஸ்வாமிதான்‌ உசத்தி என்றும்‌, அந்த ஸ்வாமிதான்‌ உசத்தி 
என்றும்‌ காட்டும்படியான கதைகள்‌ வருவது அந்தந்தக்‌ குறிப்‌ 
பிட்ட சமயத்தில்‌ ஒன்றிடமே இதுதான்‌ பரமாத்மா என்று நாம்‌ 
ஆழமாக ஈடுபட்டு நிற்பதற்காகச்‌ சொன்னது ST எடுத்துக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. ஒன்றைத்‌ தாழ்த்தியதுபோல்‌ சொன்னது 
உண்மையில்‌ அதை நிந்திப்பதற்காக இல்லை; இன்னொன்றை 
இதுவே ஸகலமும்‌ என்று கெட்டியாகப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ளச்‌ 
செய்வதுதான்‌ உத்தேசம்‌! 


ஒன்றே பலவாக 


ஒரே பரமாத்மாதான்‌ பல தேவதா மூர்த்திகளாகியிருக்‌ 
கிறார்‌. ஓவ்வொருத்தனுக்கு ஒவ்வொரு மூர்த்தியிடம்‌ அலாதிப்‌ 
பிடிமானம்‌ உண்டாகிறது. அவனவனுக்கும்‌ அந்தப்‌ பிடிப்‌ 
பையே உறுதிப்படுத்திக்‌ கொடுப்பதற்காகப்‌ பரமாத்மா தம்‌ 
ஸ்வரூபத்தில்‌ ஒன்றை இன்னொன்றிடம்‌ ஒரு சமயத்தில்‌ குறைத்‌: 
துக்‌ கொள்கிறார்‌. தஞ்சாவூர்‌ சீமையிலேயே எடுத்துக்‌ கொண்‌ 
டால்‌, தஇிருக்கண்டியூரில்‌ பரமசிவனை மஹாவிஷ்ணுவுக்கு 
முன்னால்‌ குறைத்துக்‌ காட்டுகிறார்‌. பிரம்ம சிரஸைக்‌ கிள்ளிய 
தால்‌ பரமேச்வரனுக்கு ஏற்பட்ட சாபத்துக்கு அவர்‌ மஹா 


விஷ்ணுவிடம்‌ சாபவிமோசனம்‌ பெறுகிறார்‌. 
eM 


jardun திருவீழிமிழலையில்‌ அந்த மஹாவிஷ்ணு 

ட்ட ட முன்னால்‌ குறைந்தாற்போல்‌ "இருக்கிறார்‌. 

அங்கே விஷ்ணு, சிவனுக்குப்‌ பூஜை பண்ணுகிறார்‌. ஒவ்வொரு 

கமலமாக சிவ ஸஹஸ்ர நாமம்‌ சொல்லி அர்ச்சனை செய்கிறார்‌. 

கடைசியில்‌ ஒரு கமலம்‌ குறைகிறது. உடனே புண்டரீ 

காக்ஷனான (தாமரைக்‌ கண்ணனான) பெருமாள்‌ தம்‌ கண்‌ 
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ஒன்றையே பறித்து ஈச்வரனுக்கு அர்ச்சனை செய்கிறார்‌. 
ஈஸ்வரன்‌ பிரஸன்னமாகி அவருக்குச்‌ சக்கரம்‌ வழங்குகிறார்‌. 
இங்கே 'நேத்ரார்ப்பணேச்வரர்‌' என்றே ஈச்வரனுக்குப்‌ பெயர்‌. 
கண்டியூரில்‌ . பெருமாளுக்கு ஹர சாப விமோசனர்‌' என்று 
பெயர்‌. கண்டியூர்‌ கதையைக்‌ கேட்கிறபோது பெருமாள்‌ 
மகாபாபத்தையும்‌ சாபத்தையும்‌ போக்குகிற பரம கருணா 
மூர்த்தி என்ற பாவத்தை, ஸாரத்தைத்தான்‌ நாம்‌ ரெஹிக்க 
வேண்டும்‌. அப்படியே திருவீழிமிழலைப்‌ புராணத்தில்‌, தன்‌ 
கண்ணைக்கூடத்‌ தயங்காமல்‌ கொடுக்கிறதுதான்‌ பக்தி என்னும்‌ 
ஸாரத்தை எடுத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. எவரைவிட எவர்‌ 
உசத்தி அல்லது. தாழ்த்தி என்று பார்ப்பதை முக்கியமாய்‌ 
நினைக்கக்‌ கூடாது! 


முன்பெல்லாம்‌ லாந்தர்‌ விளக்குகள்தாம்‌ இருந்து வந்தன. 
அதில்‌ நாலு பக்கம்‌ கண்ணாடி போட்டதும்‌ உண்டு. 
முப்பட்டை மாதிரி மூன்று பக்கம்‌ கண்ணாடி போட்டது 
மாதிரியும்‌ உண்டு. நாம்‌ இந்த முப்பட்டை லாந்தரைப்‌ 
பார்ப்போம்‌. கண்ணாடிக்குள்ளே விளக்கு ஏற்றி வைத்திருக்‌ 
கும்‌. அதன்‌ ஒளி மூன்று பக்கத்திலும்‌ கண்ணாடி வழியாக 
வெளியே வரும்‌. சில சமயங்களில்‌ அலங்காரமாக, இந்தக்‌ 
கண்ணாடி ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ ஒரு வர்ணம்‌ பூசியிருப்பார்கள்‌. 
உள்ளேயிருக்கிற ஒரே ஒளி அந்தந்தப்‌ பக்கத்துக்‌ கண்ணாடி 
வழியாக வருகிறபோது அதனதன்‌ வர்ணமாகத்‌ தெரியும்‌. 
சிருஷ்டி, ஸ்திதி, சம்ஹாரம்‌ என்ற மூன்று காரியங்களை ஒரே 
பரமாத்மா பண்ணுகிறது. ஒரே சைதன்யம்தான்‌ (அறிவொளி) 
மூன்றுக்கும்‌ காரணம்‌. அந்தச்‌ சைதன்யம்‌ முப்பட்டை 
லாந்தருக்குள்‌ இருக்கிற விளக்கு மாதிரி! 


மூன்று. பட்டையில்‌ ஒன்றுக்குச்‌ சிவப்புக்‌ கலர்‌ பூசியிருக்‌ 
கிறது. அதுதான்‌ சிருஷ்டி. ஸ்பெக்டராஸ்கோப்பில்‌ சுத்த 
வெளிச்சத்திலிருந்து சிவப்பைப்‌ பிரித்தால்‌, பாக்கி ஆறு கலர்‌ 
களும்கூடப்‌ பிரிந்து வந்துவிடும்‌. ஒன்று பலவாக ஆகிற 
சிருஷ்டி இதுதான்‌. அதனால்தான்‌ சிருஷ்டிகர்த்தாவான 
பிரம்மாவைச்‌ இவப்பு நிறமாகச்‌ சொல்வது. முப்பட்டைக்‌ 
கண்ணாடியில்‌ இன்னொன்று நீலம்‌. ஸயன்ஸ்படி நிற மாலை 
யின்‌ கடைசியில்‌ உள்ள 'வயலெட்‌', அதுதான்‌. ஆரம்பம்‌ 
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சிவப்பு (Infra-red), முடிவு வயலெட்‌ (Ultra-violet) சிருஷ்டிக்கப்‌ 
பட்ட லோகத்தையெல்லாம்‌ பரிபாலித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ 
போதே, “இந்த லோகம்‌ என்பது தன்னில்‌ தானே நிறைந்த 
பூர்ண சத்தியம்‌ இல்லை; இது பரமாத்மாவின்‌ வேஷம்தான்‌. 
அவருடைய லீலைதான்‌' என்று ஞானத்தினால்‌ காட்டிக்‌ 
கொண்டிருக்கிறவர்‌ மஹாவிஷ்ணு. 


அந்த ஞான அக்னியில்‌ லோகமெல்லாம்‌ கரியாகிறது. ஒரு 
வஸ்து அடியோடு நீற்றுப்‌ போய்விடாமல்‌ தன்‌ ரூபத்‌ 
தோடேயே, ஆனால்‌ வர்ணத்தை இழந்து, கரிக்கட்டையாக 
நிற்கிற நிலை இது! லோகம்‌ என்று ஒன்று இருக்கவும்‌ இருக்‌ 
கிறது; ஆனால்‌ அதன்‌ தனி குணம்‌ - மாயை எரிந்து, கரிந்து 
அதுவும்‌ விஷ்ணு மயமே என்று தெரிகிறது. ஸர்வம்‌ விஷ்ணு 
மயம்‌ ஜகத்‌! கரியான்‌, நீலமேனியான்‌ என்றெல்லாம்‌ விஷ்ணு 
வைச்‌ சொல்கிறோம்‌. நீலம்‌, கறுப்பு, வயலெட்‌ எல்லாம்‌ 
இட்டக்கிட்ட இருக்கிற வர்ணங்கள்‌, பரமாத்மா முத்தொழி 
லுக்காக ஒரு முப்பட்டை லாந்தர்‌ மாதிரி இருக்கிறபோது நீலப்‌ 
பட்டை வழியாக உள்ளேயிருக்கிற ஒளி வருகிறபோது அதை 
விஷ்ணு என்கிறோம்‌. 


முப்பட்டை லாந்தரில்‌ மூன்றாவது பக்கம்‌ கண்ணாடிக்குக்‌ 
கலர்‌ பூசாமல்‌ உள்ளபடியே விட்டிருக்கிறது. ஞானத்தில்‌ 
எல்லாம்‌ எரிறபோது முதலில்‌ கரிக்கட்டையாக ஆயிற்று. 
அந்தக்‌ கரியையும்‌ எரித்தால்‌ எல்லாம்‌ சாம்பலாகி விடுகிறது. 
ரூபம்‌ என்பதே இல்லாமல்‌ நீற்றுப்‌ பொடியாகி விடுகிறது. 
இப்போது நிறமும்‌ மாறிக்‌ கறுப்பு அத்தனையும்‌ வெள்ளை 
வெளேர்‌ என்று ஆகிவிடுகிறது. வெளுப்பு சுத்த வெளிச்சத்‌ 
துக்கு ரொம்பக்‌ இட்டின வர்ணம்‌. அந்த வெளிச்சத்திலிருந்து 
வந்த எல்லாக்‌ கலர்களும்‌ - அதாவது பரமாத்மாவிடமிருந்து 
உண்டான சகலப்‌ பிரபஞ்ச வியாபாரங்களும்‌ அடியோடு 
அடிபட்டு நீற்றுப்போய்‌, அந்தப்‌ பரமாத்மா மட்டுமே மிஞ்சி 
நிற்கிற நிலை இது. நிற்பது - நீறு. 

எல்லாம்‌ போனாலும்‌ நிலைத்து நிற்கிற நிலை இது. 'மஹா 
பஸ்மம்‌” என்றெ பரமேச்வரன்‌ அதுதான்‌. ஸம்ஹாரம்‌ என்றெ 
பேரில்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அழிக்கிறபோது அது கொடூரமான 
காரியமாகத்‌ தோன்றினாலும்‌, அழிப்போடு நிற்காமல்‌, ஆதார .: 
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மான சத்தியத்தில்‌ சேர்க்கிற பரம காருண்யமான தொழிலைத்‌ 
தான்‌ சிவபெருமான்‌ செய்கிறார்‌. விஷ்ணு, லீலையோடு சேர்த்‌ 
துச்‌ சேர்த்து ஞானத்தைத்‌ தந்தபோது, நானா தினுசான 
(ஸர்வம்‌) லோகம்‌ (ஜகத்‌) என்பது ஒரு கரிக்கட்டை மாதிரிப்‌ 
பார்வைக்குத்‌ தெரிந்தது. அதனால்தான்‌ “ஸர்வம்‌ விஷ்ணு 
ம்யம்‌ ஜகத்‌' என்றது. இப்போது லீலை எல்லாம்‌ முடிந்து 
ஸம்ஹாரம்‌ என்ற பரம ஞான நிலை வந்திருக்கிறபோது 
ஸர்வமும்‌ இல்லை, ஐகத்தும்‌ இல்லை. அதனால்தான்‌ 
“சிவமயம்‌” என்று மட்டும்‌ சொல்கிறோம்‌. 


ஒரே விளக்குத்தான்‌ - பிரம்ம சைதன்யம்‌. அதுவே 
சிவப்புப்‌ பட்டை வழியாகத்‌ தெரியும்போது பிரம்மா எனப்‌ 
படுகிறது. நீலப்பட்டை வழியாகப்‌ பார்க்கிறபோது அதுவே 
விஷ்ணு; வர்ணம்‌ பூசாத ட்ரான்ஸ்பாரன்ட்‌ வெளுப்புக்‌ 
கண்ணாடி மூலம்‌ பார்த்தால்‌ அதுவே சிவன்‌. 


“ஓருருவே மூவுருவாய்‌” என்றுதான்‌ நம்‌ பெரியவர்கள்‌ பாடி 
வைத்திருக்கிறார்கள்‌. ஒரு குறிப்பிட்ட பிலாஸஃபியைத்தான்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌, ஒரு சித்தாந்தத்தைத்தான்‌ நிலைநாட்ட 
வேண்டும்‌ என்ற எண்ணங்கள்‌ இல்லாமல்‌ திறந்த மனஸோடு, 
விசாலமான பார்வையோடு தங்களுக்குத்‌ தோன்றிய தத்தியங்‌ 
களையே சொல்லிக்‌ கொண்டு போன மகாகவிகள்‌ எல்லோரும்‌ 
ஒரே வஸ்துதான்‌ மும்மூர்த்திகளாக, முப்பத்து முக்கோடி 
' தேவதைகளாக ஆகியிருக்கிறதென்று சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. 
பாணன்‌ “ஸர்க-ஸ்திதி-நாச ஹேதவே (ஸர்கம்‌ என்றால்‌ 
ஸ்ருஷ்டி) என்று ஒரே வஸ்துவை மூன்று தொழிலுக்காக 
முன்றானதாகச்‌ சொல்கிறான்‌. காளிதாஸனும்‌ ஸ்பஷ்டமாக, 
“ஏக ஏவ மூர்த்தி: பிபிதே த்ரிதாஸா' ஒன்றுதான்‌ பரமாத்மா. 
அது மூத்தொழிலுக்காக மூன்றாகப்‌ பிரிந்தது என்கிறான்‌. 


“பதினெண்‌ புராணங்கள்‌' என்பனவற்றில்‌ சைவமானவை 
தான்‌ பிரமாணமுடையவை, வைஷ்ணமானவைதான்‌ பிரமாண 
முடையவை என்று கட்சி கட்டினால்‌, கட்சிதான்‌ நிற்குமே 
ஒழிய, “சண்டைதான்‌ மிஞ்சுமே தவிர, தெளிவு உண்டாகாது. 
சாந்தி பிறக்காது. “ஒன்று ஸத்‌; அதைத்தான்‌ ஞானிகள்‌ பல 
பேரில்‌ சொல்கிறார்கள்‌” என்றெ வேத 
அதிகமாக. நமக்குப்‌ பிரமாணம்‌ இல்லை. 
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வாக்கியத்துக்கு 


ஆகையால்‌ சைவ-வைஷ்ணவ பேதபாவங்கள்‌ இல்லாமல்‌, 
எல்லோரும்‌ அன்போடு கூடி சகல தெய்வங்களையும்‌ பற்றிய 
விருத்தாந்தங்களைச்‌ இரவணம்‌ செய்து சிரேயஸை அடைய 
வேண்டும்‌. 
இருவிசநல்லூர்‌ அய்யாவாள்‌ என்று ஒரு மஹான்‌ இருந்தார்‌. 


ஸ்ரீதர வெங்கடேச்வரர்‌ என்பது அவர்‌ பெயர்‌. ஆனால்‌, அவா 
இருந்த ஊரை மட்டும்‌ சொல்லி, பேரைச்‌ சொல்லாமல்‌: 
“திருவிசநல்லூர்‌ அய்யாவாள்‌ என்றே சகல ஜனங்களும்‌ 
மரியாதையோடு குறிப்பிடுவார்கள்‌. சுமார்‌ முன்னூறு வருஷங்‌ 
களுக்கு முன்‌ இருந்தவர்‌. பகவந்நாம போதேந்திராளின்‌ மூத்த 
“கான்டெம்பரரி' (சமகாலத்தவர்‌). போதேந்திராள்‌ விசேஷ, 
மாக ராம நாமாவையும்‌, கோவிந்த நாமாவையும்‌ பிரசாரம்‌ 
செய்து வந்தார்‌. அதே சமயத்தில்‌ அய்யாவாள்‌ சிவ நாமாவின்‌ 
ம௫மையைப்‌ பரப்பி வந்தார்‌. இரண்டு பேருக்குமே சைவ- 
வைஷ்ணவ பேதம்‌ இடையாது. அதனால்‌ இருவருமே சேர்ந்து 
கூடத்‌ இருவிசநல்லூரில்‌ நாம ஸித்தாந்தத்தைப்‌ பிரசாரம்‌ 
செய்திருக்கிறார்கள்‌. அவர்களுக்குள்‌ பரஸ்பரம்‌ அன்பும்‌ 
மரியாதையும்‌ இருந்தன. கலிகாலத்தில்‌ கைகண்ட மருந்து 
எனப்படும்‌ நாமத்தின்‌ பிரபாவத்தை இரண்டு பேருமே நிலை 
நாட்டினார்கள்‌. பஜனை சம்பிரதாயத்தில்‌ இவர்களைத்தான்‌ 
முக்கியமான ஆசார்யர்களாக ஸ்தோத்திரம்‌ செய்துவிட்டு 
அப்புறம்‌ மற்ற தெய்வபரமான நாமாவளிகள்‌ சொல்வது 
வழக்கம்‌. முதலில்‌ போதேந்திராளைப்‌ பற்றியும்‌, அப்புறம்‌ 
அய்யாவாளைப்‌ பற்றியும்‌ குருவந்தனம்‌ சொல்லிவிட்டுத்தான்‌ 
பஜனை செய்வார்கள்‌. 


அய்யாவாள்‌ ஒரு சிராத்த தினத்தன்று பஞ்சமனுக்குப்‌ 
போஜனம்‌ பண்ணி வைத்தார்‌ என்பதற்குப்‌ பிராயச்சித்தமாக 
அவர்‌ கங்கா ஸ்நானம்‌ செய்து வர வேண்டும்‌ என்று நாட்டாண்‌ 
மைக்காரர்கள்‌ தீர்ப்புப்‌ பண்ண, அவர்‌ தம்‌ வீட்டுக்‌ இணற்றி 
லேயே கங்கையைப்‌ பொங்க வைத்தார்‌ என்ற விஷயம்‌ 
அனேசுமாக எல்லாருக்கும்‌ தெரிந்திருக்கும்‌. இப்படி கங்கை 
வந்தது ஒரு கார்த்திகை அமாவாசையில்‌. இப்போதும்‌ அந்தப்‌ 
புண்ணிய தினத்தில்‌ ஆயிரக்கணக்கானவர்கள்‌ திருவிசநல்லூரில்‌ 
அந்தக்‌ ணெற்று ஜலத்தில்‌ ஸ்நானம்‌ செய்தால்‌ கங்கா ஸ்நான 
பலன்‌ கடைக்கும்‌ என்று நம்பிச்‌ செய்து வருகிறார்கள்‌. 
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அய்யாவாள்‌, சீதா கல்யாணத்துக்கு முன்னால்‌ ஸ்ரீராமச்‌ 
சந்திரமூர்த்தி சிவதனுஸை ஒடித்த விஷயத்தை ஓரிடத்தில்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்‌. அங்கே “ஸ்வகர ப்ரதிபாடித ஸ்வசாப' 
என்கிறார்‌. அதாவது, தன்‌ கையாலேயே தன்‌ வில்லை 
ஒடித்துக்‌ கொண்டார்‌ என்கிறார்‌. 'சிவதனுஸ்‌ ஏற்கெனவே 
நாராயணனால்‌ விரிசல்‌ ஆக்கப்பட்டது. அப்புறம்‌ நாராயணன்‌ 
ஸ்ரீராமானாக வந்து அதை நன்றாக ஒடித்தே போட்டுவிட்‌ 
டார்‌' என்பதாக இந்தத்‌ தனுர்பங்க சமாசாரத்தை வைத்து 
ஈச்வரனைத்‌ தாழ்த்திப்‌ பேசுவது நீண்ட காலமாக வந்த ஒரு 
வாதம்‌. ஆனால்‌ சமரசமாகப்‌ பார்த்த அய்யாவாளுக்கோ, சிவ- 
விஷ்ணு பேதமே தெரியவில்லை. “சிவனேதான்‌ விஷ்ணு; 
விஷ்ணுவேதான்‌ ராமன்‌. ஆகையினால்‌ ராமனும்‌ சிவனும்‌ 
ஒன்றுதான்‌. சிவதனுஸ்‌ என்றால்‌ அதுவேதான்‌ ராமதனுஸும்‌/ 
தன்‌ கையால்‌ தன்‌ வில்லையே முறித்துப்‌ போட்டார்‌! 
அவருடைய லீலைக்கு இதெல்லாம்‌ வேண்டியிருக்கிறது!” 
என்று எழுதிவிட்டார்‌. 


குறிக்கோள்‌ ஒன்றே 


ஆழ்வார்கள்‌ விஷ்ணுபரமாகப்‌ பாடி வைத்திருக்கிறார்கள்‌. 
நால்வர்‌ சிவபரமாகப்‌ பாடினார்கள்‌. வேதத்தில்‌ சகல தெய்வங்‌ 
களையும்‌ ஒரே மாதிரி ஸ்தோத்திரம்‌ செய்திருக்கிறது. உபநி 
ஷெத்து என்று போனால்‌, அங்கே தெய்வங்களைப்‌ பற்றி 
அதிகம்‌ பேச்சில்லாமல்‌ எல்லாம்‌ ஆத்ம தத்துவமாகச்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறது. இங்கே திருவள்ளுவரை எடுத்துக்‌ கொண்டால்‌ 
அவர்‌ தெய்வம்‌, தத்வம்‌ இவற்றைப்‌ பற்றி வைதிக சம்பிரதா 
யப்படியே சொல்லியிருந்தாலும்‌, அதைவிட ரொம்ப அதிக, 
மாகத்‌ தர்மங்கள்‌, நன்னெறிகள்‌ (Morals, Ethics) இவற்றையே 
சொல்கிறார்‌. இன்னொரு பக்கம்‌ திருமூலரைப்‌ பார்த்தால்‌ 
அங்கே ஸ்வாமி பக்தி என்பதைவிடப்‌ பிராணாயாமம்‌, தியா 
னம்‌, தாரணை, சமாதி இத்யாதி யோக சமாசாரங்கள்தான்‌ 
நிறைய வருகின்றன. “இப்படி ஒவ்வொன்றும்‌ ஒவ்வொன்றைச்‌ 
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சொன்னால்‌ எதை எடுத்துக்‌ கொள்வது?” என்றால்‌ எதை 
எடுத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ தப்பில்லை. நாம்‌ எடுத்துக்‌ கொண் 
டதை நடுவிலே விடாமல்‌, அதையே நம்பிக்கையோடு பிடித்துக்‌ 
கொண்டு போய்க்‌ கொண்டேயிருந்தால்‌ முடிவில்‌ எது பர - 
மார்த்த சத்தியமோ அதையே அடைந்து விடுவோம்‌. ஆரம்பத்‌ 
இல்‌ இவை வேறு வேறு வழிகளாகத்‌ தோன்றினாலும்‌, 
முடிவில்‌ எல்லாம்‌ கொண்டு சேர்க்கிற இடம்‌ ஒன்றுதான்‌! 


தேவர்‌ குறளும்‌ திருநான்மறை முடிவும்‌ 
மூவர்‌ தமிழும்‌ முனிமொழியும்‌ - கோவை 
திருவாசகமும்‌ திருமூலர்‌ சொல்லும்‌ 

ஒரு வாசகம்‌ என்‌(று) உணர்‌! 


இதே மாதிரி “சிவமஹிம்ன ஸ்தோத்திரத்‌'திலும்‌ சொல்லியி 
ருக்கிறது. புஷ்ப தந்தர்‌ என்ற மகான்‌ கந்தர்வராக இருந்து 
ஈச்வர சாபத்தால்‌ பூமியில்‌ விழுந்தவர்‌ என்று சொல்வார்கள்‌ - 
பரமேச்வரன்‌ மகிமைகளைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்கிற ஸ்தோத்திரம்‌ 
அது. அதிலே ஒரு ஸ்லோகத்தில்‌, “த்‌ ரயி (வேதம்‌), ஸாங்கியம்‌ 
(தத்வ ஆராய்ச்சி), யோகம்‌, பசுபதி மதம்‌, வைஷ்ணவம்‌ 
என்பதெல்லாம்‌ அவரவரின்‌ GA விசித்திரத்தைப்‌ பொறுத்து 
ஒரே பரமாத்ம தத்‌ வத்தில்‌ கொண்டு சேர்க்க ஏற்பட்டவைதான்‌ 
எந்த நதியானாலும்‌ ஓரே சமுதாயத்தில்‌ போய்‌ விழுகிற 
மாதிரி! என்று சொல்லியிருக்கிறது. 


இங்கிலீஷ்காரர்கள்‌ இதே சமரச இருஷ்டியில்தான்‌ “Jehovah, 
Jove or Lord' என்கிறார்கள்‌. பைபிள்‌ தோன்றிய இஸ்ரேல்‌ 
பிரதேசங்களில்‌ இருந்த ஹீப்ரு, ஸெமிடிக்‌ மத ஸ்வாமிதான்‌ 
ஜெஹோவா. கிரீஸ்‌ முதலான தேசங்களில்‌ இருந்த ஹெல்‌ 
லெனிக்‌ மதத்தின்‌ கடவுள்‌ 'ஐவ்‌'. ஜூபிடரின்‌ இன்னொரு 
பெயர்தான்‌ goo. லார்ட்‌” - பிரபு என்பது பொதுவாக எல்லா 
மதத்திலும்‌ ஈச்வரனுக்குச்‌ சொல்கிற பேர்‌. பேர்‌ வேறாயிருந்தா 
லும்‌ ஆசாமி ஒருத்தனேதான்‌ என்று வெள்ளைக்கார தேசத்து 
அனுபவிகளும்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. 


புராணங்களைப்‌ பணிவோடு, மரியாதையோடு, அதனால்‌ 
பயனடைய வேண்டும்‌ என்ற எண்ணத்தோடு படித்தால்‌ - 
குழப்பம்‌ எதுவும்‌ உண்டாகாது. நம்முடைய க்ஷமத்துக்கா 
CC-0. In 


ublic Domain. Digitizedgby Muthulakshmi Research Academy : 


கவே ஏற்பட்டவைதான்‌ அவை, என்ற நல்லறிவு பெறுவோம்‌. 
கொஞ்சம்‌ கூட்டிக்‌ குறைத்துச்‌ சொல்லியிருந்தாலும்‌ அதுவும்‌ 
கூட நல்ல உத்தேசத்துடன்தான்‌ என்று புரிந்து கொள்வோம்‌! 


புராணத்தைப்‌ 


போதித்தவர்‌ 


இந்தப்‌ புராணங்களை ஈச்வரனே தேவிக்குச்‌ சொல்வதாக 
அல்லது விஷ்ணுவுக்குச்‌ சொல்வதாக அல்லது விஷ்ண்வோ 
பிரம்மாவோ நாரதருக்கோ அல்லது ஒரு ரிஷிக்கே சொல்வ 
தாகச்‌ சொன்ன கதைகளை, அப்புறம்‌ ஒரு ரிஷிக்கோ ராஜா 
வுக்கோ இன்னொரு ரிஷி சொன்னார்‌ என்று சொல்லிக்‌ 
கொண்டு போய்க்‌ கடைசியில்‌ இவற்றை வியாஸர்‌: ஸு௫தருக்கு 
உபதேசிக்க, ஸூதர்‌ நைமிசாரண்யத்திலுள்ள ரிஷிகளுக்குச்‌ 
சொன்னார்‌ என்று முடித்திருக்கும்‌. 


நைமிசாரண்யத்து ரிஷிகள்‌ அப்பிராமணரான ஸுதருக்கு 
உயர்ந்த ஆசனமளித்து உட்கார வைத்து மரியாதை பண்ணி 
அவரிடமிருந்து புராண சிரவணம்‌ பண்ணினார்கள்‌. . இதிலி 
ருந்தே புராணங்களுக்குள்ள மதிப்பு தெரிகிறது. அதேர்டுகூட, 
பிறப்பைவிட அறிவுக்குத்தான்‌ மதிப்புத்‌ தந்தார்கள்‌ என்றும்‌ 
டுதரிகிறது. உயர்ந்த விஷயத்தை எந்த ஜாதியார்‌ சொன்னா 
லும்‌ மரியாதையோடு கேட்டுக்‌ கொண்டார்கள்‌ என்றும்‌ தெரி 

றது. 
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ஒரு நல்ல காரியம்‌ நடக்க வேண்டுமானால்‌ அதை மூன்று 
இனுசுகளில்‌ நடக்குமாறு பண்ணலாம்‌. ராஜாங்கம்‌ உத்தரவு 
போடுநறெதுபோலக்‌ கட்டளை செய்வது ஒன்று. இதற்கு “பிரபு 
ஸம்மிதை' என்று பெயர்‌. பிரபுவான எஜமானன்‌ வேலைக்கார 
னுக்கு ஆர்டர்‌ பண்ணுவது போலச்‌ சொல்வது பிரபு 
ஸம்மிதை. பண்ணாவிட்டால்‌ தண்டனை உண்டேயென்று, 
பிடித்தாலும்‌, பிடிக்கா விட்டாலும்‌ பயத்தோடு கட்டளைப்‌ 
பிரகாரம்‌ காரியத்தைப்‌ பண்ணியாக வேண்டும்‌. இப்படி 
அதிகார ஸ்தானத்திலிருந்து கொண்டு உத்தரவாகப்‌ போடா 
மல்‌ ஒரு சினேகிதன்‌ நம்மிடம்‌ ஒரு காரியத்தைச்‌ செய்யச்‌ 
சொன்னாலும்‌ செய்கிறோம்‌. இங்கே பயம்‌ இல்லை. அன்பா 
லேயே செய்கிறோம்‌. நமக்கு நல்லதையே நினைக்கும்‌ சினேகி 
தன்‌ அவன்‌, என்ற நம்பிக்கை இருப்பதால்‌ செய்கிறோம்‌. 
இப்படி நம்மிடம்‌ நல்ல மனஸ உள்ள இனேகிதனுக்கு 
“ஸாஹ்ருத்‌' என்று பெயர்‌. அதனால்‌ நம்‌ ஸகா மாதிரியான 
ஸ்தானத்திலிருந்து கொண்டு நம்மை நல்ல காரியத்தில்‌ ஏவுவது 
“ஸுஹ்ருத்‌ ஸம்மிதை'. இதை விடவும்‌ சுலபமாகக்‌ காரியத்தைச்‌ 
சாதித்துத்‌ தரவல்லது எது என்றால்‌ பத்தினியின்‌ பிரிய வசனம்‌ 
தான்‌. எஜமானனின்‌ உத்தரவு பாரமாக இருக்கிறது என்றால்‌, 
அதையே சினேகிதன்‌ சொல்லும்போது லகுவாகிறது. இதை 
விடவும்‌ லேசாகிவிடும்‌, அதையே பத்தினி சொல்கிறபோது! 
இதுமாதிரி ரம்யமாக ஒன்றைச்‌ சொல்லியே செய்யப்‌ பண்ணு 
வது “காந்தா ஸம்மிதை' எனப்படும்‌. காந்தா என்றால்‌ பத்தினி. 


வேதம்‌ பிரபுஸம்மிதை, புராணங்கள்‌ ஸுஹ்ருத்‌ ஸம்மிதை, 
காவியங்கள்‌ காந்தா ஸம்மிதை என்று சொல்வதுண்டு. 


யத்‌ வேதாத்‌ பிரபு ஸம்மிதாத்‌ அதிகதம்‌ 
சப்த ப்ராமரணாத்‌ சிரம்‌ 
யத்‌ ௪ அர்த்த ப்ரவணாத்‌ புராண வசனரதிஷ்டம்‌ 
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- ஸாஹ்ருத்‌ ஸம்மிதாத்‌। 

காந்தா ஸம்மிதயா யயா ஸரஸதாம்‌ ஆபாத்ய 
காவ்யச்ரியா 

கர்தவ்யே குது புதோ விரசிதஸ்‌ தஸ்யை 
ஸ்ப்ருஹாம்‌ குர்மஹோ 


(வித்யாநாதரின்‌ “பிரதாபருத்ரீயம்‌' - ச்லோ.8) 


'இப்படிச்‌ செய்‌, அப்படிச்‌ செய்‌” என்று மட்டும்‌ வேதம்‌ 
சொல்கிறது. ஏன்‌ என்று காரணம்‌ சொல்லாது. காரணம்‌ 
கேட்டாலே நாம்‌ வேதத்தை அவமரியாதை பண்ணுகிறோம்‌ 
என்று வேறு' சொல்கிறார்கள்‌. புராணம்‌ என்ன பண்ணுகிறது? 
அப்பா, இப்படிச்‌ செய்வதால்‌ இந்த நன்மை உண்டாகிறது. 
வேறு தினுசில்‌ செய்வதால்‌ இம்மாதிரியான கெடுதல்‌ உண்டா 
கிறது” என்று கதை மூலம்‌ காரணம்‌ சொல்கிறது. காரணம்‌ 
சொல்வது மட்டும்‌ புராணத்தின்‌ விசேஷமில்லை. அந்தக்‌ 
காரணத்தை நமக்கு ஸ்வாரஸ்யமாக இருக்கிற கதைகளின்‌ 
மூலமாகச்‌ சொல்லி நாம்‌ அதை விரும்பிக்‌ கேட்கும்படிப்‌ 
பண்ணுவதே புராணத்தின்‌ விசேஷம்‌. 'ஹரிச்சந்திரன்‌ இப்படித்‌ 
தான்‌ செய்தான்‌. நளன்‌ இப்படித்தான்‌ செய்தான்‌. இன்னும்‌ 
இன்னின்ன பெரியவர்கள்‌ இப்படியிப்படிச்‌ செய்தார்கள்‌. 
அதனால்தான்‌ நடுவிலே அவர்களுக்கு எத்தனை கஷ்டங்கள்‌, 
சோதனைகள்‌ வந்தாலும்‌, கடைசியில்‌ பரம 
இன்றைக்கு நாமும்‌, இன்னம்‌ லோகம்‌ உள்ளளவும்‌ ஜனங்கள்‌ 
அவர்களை மரியாதை பண்ணும்படியான சாச்வத கீர்த்தியும்‌ 
உண்டாயிற்று. இதற்கு மாறாக ஹிரண்யாக்ஷன்‌, ஹிரண்ய 
கசிபு, ராவணன்‌, துரியோதனன்‌ போன்றவர்கள்‌ செய்தார்கள்‌. 
தற்காலிகமாக அவர்கள்‌ பெரிய ஸ்தானத்‌ 
ஷம்‌ அடைந்தாலும்‌, கடைசியில்‌ நாசமாகி, 


சொல்றது. ஸாஹ்ருத்தான  சனேகிதனும்‌ உண்மைக்கு 
மாறாகப்‌ பேசாமலேதான்‌, ஆனாலும்‌. நம்‌ மனஸை ஏற்றெ 
விதத்தில்‌ நல்லதைச்‌ சொல்வான்‌. 
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காவியம்‌ என்ன செய்கிறது? கவி என்ன செய்கிறான்‌? 
அவன்‌ யதார்த்த உண்மையிலே தன்‌ கற்பனையையும்‌ நிறையக்‌ 
கூட்டிக்‌ கொள்கிறான்‌. கல்பனா சக்தியாலேயே கதைகளைக்‌ 
கட்டிவிடுகிறான்‌. ஒன்றை மிகைபடச்‌ சொல்கிறான்‌, இன்‌ 
னொன்றைக்‌ குறைபடச்‌ சொல்கிறான்‌. வேறொரு விஷயத்‌ 
தைத்‌ திருப்பித்‌ திருப்பிச்‌ சொல்கிறான்‌. (கூறியது கூறல்‌). 
இதையெல்லாம்‌ செய்வதற்கு அவனுக்கு “ரைட்‌” கொடுத்திருக்‌ 
கிறது. யதார்த்தத்துக்குக்‌ கண்‌, காது, மூக்கு வைத்து ஜோடனை 
பண்ணி 'அனைவரும்‌ ரசிக்கும்படியாகச்‌ செய்வதே கவியின்‌ 
காரியம்‌. ஸுஹ்ருத்‌ (நண்பன்‌) போல்‌ உள்ளதை உள்ளபடி 
மட்டும்‌ சொல்லாமல்‌, புருஷன்‌ நல்ல வழியில்‌ போக வேண்டு 
மென்பதற்காகக்‌ காந்தாவானவள்‌ கூட்டியும்‌, குறைத்தும்‌, 
மாற்றியும்கூடப்‌ பேசி அவனுக்கு இதமாக இருக்கும்படியாக 
“நைஸ்‌' பண்ணி விஷயங்களைச்‌ சொல்லி அவனைச்‌ சரி 
பண்ணுவாள்‌ என்பது ஐதிஹ்யம்‌. இந்தக்‌ காந்தாவின்‌ ஸ்தானத்‌ 
தில்‌ காவியமும்‌, பிரபுவின்‌ ஸ்தானத்தில்‌ வேதமும்‌, இரண்டுக்‌ 
கும்‌ நடுவான ஸுஹ்ருத்தின்‌ ஸ்தானத்தில்‌ புராணங்களும்‌ 


இற்ந்து கொண்டு நமக்குத்‌ தர்மங்களைச்‌ சொல்கின்றன! 


உபன்னியாஸமும்‌ 
திரைப்படமும்‌ 


ன்னாளில்‌ தாயார்‌ விடிய நாலு நாழிகையிருக்கும்‌ 
போதே எழுந்திருந்து வீட்டு வேலைகளைச்‌ செய்து கொண்டிருக்‌ 
கும்போதே- சாணி தெளிப்பது, கோலம்‌ போடுவது, தயிர்‌ 
சிலுப்புவது முதலான காரியங்களைச்‌ செய்யும்போதே புரா 
ணங்களில்‌ வரும்‌ புண்ணியமான கதைகளைப்‌ பாட்டாகப்‌ 
பாடிக்‌ கொண்டிருப்பாள்‌. குழந்தைகள்‌ அதைக்‌ கேட்டுக்‌ 
கேட்டே புராணக்‌ கதைகளைத்‌ தெரிந்து கொண்டார்கள்‌... 
தர்மங்களை ஜீவனுள்ள கதாபாத்திரங்களில்‌ குழைத்துக்‌ 
கொடுப்பதால்‌ அவை இளம்‌ உள்ளங்களில்‌ ஆழப்‌ பதிந்து 
விடும்‌. இதையே பிற்பாடு பெளராணிகர்கள்‌ சொல்லக்‌ 
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கேட்டும்‌, தாங்களே மூல நூலைப்‌ படித்தும்‌ விவரமாகத்‌ 
தெரிந்து கொண்டார்கள்‌. இதெல்லாம்‌ முற்காலச்‌ சம்பிரதாயங்‌ 
கள்‌. 


இப்போது இந்த நல்ல வழக்கங்கள்‌ போய்விட்டன. 
சினிமாப்‌ பாட்டு, பாலிடிக்ஸ்‌, நாவல்‌, பத்திரிகைகள்‌ இவை 
தான்‌ சின்ன வயசிலிருந்தே எல்லாரையும்‌ இழுக்கும்படியாக 
ஏற்பட்டிருக்றெது. இப்போதும்‌ சினிமா, டிராமாக்களில்‌ புரா 
ணக்‌ கதைகளையும்‌ நடிப்பதால்‌ அந்த அளவுக்குக்‌ கொஞ்சம்‌ 
புராண ஞானம்‌ உண்டாகலாம்‌. -ஆனால்‌, இது சரியான 
ஞானமாக இருக்குமா என்பது சந்தேகம்‌. புராணப்‌ படத்தைப்‌ 
பார்த்தாலும்கூட நல்லதைவிட அதிகமாகக்‌ கெட்டதே வந்து 
சேரும்படி இருக்கலாம்‌. ஏனென்றால்‌ புராணக்‌ கதையைச்‌ 
சினிமாவாகவோ, டிராமாவாகவோ ஆக்குகிறபோது அதை 
எத்தனைக்கெத்தனை ஜனரஞ்ஜகமாகப்‌ பண்ணலாம்‌. என்று 
தான்‌ பார்ப்பார்கள்‌. இதனால்‌ காந்தா ஸம்மிதத்துக்கு நல்லதை 
வலியுறுத்துவதற்காகவே தரப்பட்ட சுதந்திரத்தைத்‌ தப்பாகப்‌ 
பிரயோஜனப்படுத்தக்‌ கொண்டு மூலக்கதையை ரொம்பச்‌ 
சிதைத்துவிடுகிற ஹேது அதிகமிருக்கிறது. * 


டிராமா, சினிமாவில்‌ இன்னொரு கெடுதல்‌ i 

டிரா வில்‌ தல்‌... இவற்றைப்‌ 
பார்க்கப்‌ போகிறவர்கள்‌ , உத்தமமான கதாபாத்திரங்களின்‌ 
இ களத்‌ சிரஹித்துக்‌ கொள்வதற்குப்‌ பதில்‌ அந்த வேஷம்‌ 
பாட்டுக்‌ கொள்ளும்‌ நடிகருடைய குணங்களையே Ara 
துக்‌ கொள்ளுவது! ்‌ 


நல்ல நடத்தையோடு s. 
கிற தத்வங்களில்‌ ஈடுபாடு 
உத்தம்‌ புருஷர்களின்‌ குணங்களில்‌ தோய்ந்தவர்கள 


கொள்ள முடியும்‌. பணம்‌, 
களாகவும்‌, தாம்‌ சொல்கிற 
னத்துக்கு எடுத்துக்‌ கொள்ள 
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தர்மப்படி இருந்தால்‌ டிராமாவும்‌ சினிமாவும்கூட நல்லதைச்‌ 
செய்ய முடியும்‌. நிஜ வாழ்க்கையில்‌ புருஷன்‌-பெண்டாட்டி 
யாக இருப்பவர்கள்தான்‌ நாடகத்திலும்‌ ஸதி-பதியாக வரலாம்‌. 
ச்ருங்காரக்‌ காட்சியில்‌ இப்படியிப்படியான கட்டுப்பாடுகள்‌ 
வேண்டும்‌ என்று நாடக சாஸ்திரத்தில்‌ இருக்கிறது. 


தினமுமே இப்பொழுதெல்லாம்‌ பட்டணங்களில்‌ நிறைய 
உபன்னியாஸங்கள்‌ நடக்கின்றன. நியூஸ்‌ பேப்பரில்‌ 'எங்கேஜ்‌ 
மெண்ட்‌ காலத்தைப்‌ பார்த்தால்‌ எனக்கே ஆச்சரியமாயிருக்கி 
றது. நான்கூடக்‌ கேள்விப்படாத மத விஷயங்கள்‌, கதை, 
புராணங்களில்‌ உபன்னியாஸங்கள்‌ நடக்கின்றன. ஜனங்களும்‌ 
கூட்டம்‌ கூட்டமாக இவற்றுக்குப்‌ போகிறார்கள்‌. ரொம்பவும்‌ 
நாகரிகமான வழியில்‌ இருக்கப்பட்டவர்கள்‌, படித்த யுவர்கள்‌- 
யுவதிகள்கூட இவற்றுக்கு வருகிறார்கள்‌ என்று தெரிகிறது. 
நடுவாந்தரத்தில்‌ இருந்த நிலையோடு பார்க்கும்போது இதை 
ஒரு “ரினைஸான்ஸ்‌' (மறுமலர்ச்சி) என்றுகூடச்‌ சொல்லத்‌ 
தோன்றுகிறது. 


ஆனால்‌, இதிலே .முக்கியமாகக்‌ கவனிக்க வேண்டியது, 
பெளராணிகர்கள்‌ எந்த அளவுக்கு ரஸாபாஸம்‌ உண்டாக்காமல்‌ 
கதை சொல்கிறார்கள்‌ என்பதுதான்‌. ஏதோ கொஞ்சம்‌ பாலி 
டிக்ஸ்‌, ஹாஸ்யம்‌, உபகதைகள்‌ வந்தால்‌ பரவாயில்லைதான்‌. 
ஆனால்‌ இதுகளே கதையை, அதன்‌ தத்வார்த்தத்தை அடித்துக்‌ 
கொண்டு போகிற மாதிரிச்‌ செய்துவிட்டால்‌ அது ரஸாபாலம்‌. 
பகவான்‌ நினைவை உண்டாக்குவதுதான்‌ ரஸம்‌. அதையும்‌ 
அந்தப்‌ புராணத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிற பிரகாரம்‌, அதை விட்டு 
ரொம்பவும்‌ வெளியே ஓடிவிடாமல்‌, மனஸில்‌ பதிகிற மாதிரிச்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌. இதற்கு முக்கியமாக ஸ்வானுபூதி இருக்க 
வேண்டும்‌. கதை சொல்கிறவருக்கே ஆஸ்திக்யம்‌, ஆசாரங்கள்‌, 
தெய்வ பக்தி, தாம்‌ சொல்கிறதில்‌ மனமார்ந்த நம்பிக்கை 
எல்லாம்‌ இருக்க வேண்டும்‌. அவரே விஷயத்தில்‌ . (ஸப்ஜெக்‌ 
டில்‌) தோய்ந்தவராக இருந்துவிட்டால்‌ வேண்டாத கதைகள்‌, 
பாலிடிக்ஸில்‌ போவதற்கு அவருக்கே மனஸ- வராது. சினிமா, 
நாவலுக்குப்‌ பதில்‌ அதே மாதிரி இன்னொரு பொழுதுபோக்‌ 
கைப்‌ போலப்‌ புராணப்‌ பிரவசனமும்‌ ஆகிவிட்டால்‌ அதில்‌ 
ஒரு பிரயோஜனமும்‌ இ 
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பட்டணங்களில்‌ உள்ளதுபோல்‌ சின்ன ஊர்களிலும்‌ கிரா 
மங்களிலும்‌ இவ்வளவு உபன்னியாஸங்கள்‌, பஜனைகள்‌, ஆஸ்திக 
சங்கங்களைப்‌ பார்க்க முடியவில்லை. ரொம்பவும்‌ நாகரிகம்‌ 
முற்றிய இடத்திலேயே, 'ஆக்ஷ”னுக்குச்‌ சமமாக ‘Muray wih 
இருக்கும்‌ என்ற 'நியூடன்‌  Law-cnug. அதற்கு மாற்றாக, 
இம்மாதிரி ஸத்‌ விஷயங்களும்‌ வளர்ந்து வருகின்றன. எல்லா 
இடத்திலும்‌, கிராமங்களிலும்கூட இப்படி நடக்க வேண்டும்‌. 
எந்த 'இடமானாலும்‌ ஏகாதசியன்று பக்திக்காகவும்‌ தர்மத்துக்‌ 
காவும்‌ என்றே புராணப்‌ படனமும்‌ (படிப்பதும்‌) சிரவணமும்‌ 
(கேட்பதும்‌) நடக்க வேண்டும்‌. 


ஸ்தல புராணங்கள்‌ 


ப/ராணங்களை நம்புகிறவர்கள்கூட “ஸ்தல புராணங்கள்‌' 
என்று ஊருக்கு ஊர்‌ சின்னதாக இருக்கிறவற்றை நம்புவதற்கு 
யோசிக்றொர்கள்‌. படிப்பாளிகள்‌ எல்லாப்‌ புராணமுமே 
பொய்யென்றால்‌, ஸ்தல புராணம்‌ வெறும்‌ குப்பை என்று 
சொல்லுமளவுக்குப்‌ போய்விடுகிறார்கள்‌. என்ன காரணம்‌ 
என்றால்‌ அனேக ஸ்தல புராணங்களில்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌, 


இங்கேதான்‌ அகஸ்தியர்‌ பார்வதி 
யாணக்‌ காட்சியைப்‌ பார்த்தார்‌' என்று இருக்கிறது. “இது 
எப்படி சாத்தியம்‌? அவரவரும்‌ தங்கள்‌ ஊரை உயர்த்திச்‌ 
சொல்ல வேண்டுமென்பதற்காக இட்டுக்‌ கட்‌ வைத்திருக்கி 
றார்கள்‌ என்று சொல்கிறார்கள்‌. ட 


இருக்கும்‌. ஒரு கல்பத்தில்‌ 
வ்‌ அ: RE 2 ஒரு கல்பத்தில்‌ ஒரு 
தலத்தில்‌ நடந்த கதை இன்னொரு. கல்பத்தில்‌ இன்னொரு 
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ஸ்தலத்தில்‌ நடக்கிறது. அதனால்தான்‌ அனேக ஸ்தலங்களில்‌ 
ஓரே புராணக்‌ கதை நடந்ததாகச்‌ சொல்லப்படுகிறது” என்கி 
றார்கள்‌. 


இதை ஒப்புக்கொள்ள முடியாதவர்களும்கூட, ஒவ்வொரு 
ஊர்க்காரர்களுக்கும்‌ புராணங்களில்‌ வரும்‌ புண்ணிய சம்பவங்‌ 
கள்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ ஊரில்‌ நடந்ததாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்வதில்‌ 
ஒரு பெருமை இருக்கிறதென்று நல்ல முறையில்தான்‌ எடுத்துக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. பாமர ஜனங்கள்‌ தங்கள்‌ ஊருக்கே ராமர்‌ 
வந்தார்‌, கிருஷ்ணன்‌ வந்தார்‌, மஹரிஷிகள்‌ வந்தார்கள்‌, 
அங்கே மஹா கொடூரமான பாவங்களுக்கு விமோசனம்‌ 
கிடைத்தது என்ற நம்பிக்கையைப்‌ பெற்றதால்‌ அந்தக்‌ கோவில்‌ 
களுக்குப்‌ போவதிலும்‌, உத்ஸவங்கள்‌ நடத்துவதிலும்‌ உத்ஸா 
ஹம்‌ அடைந்து, நல்ல பக்தி சிரத்தைகளைப்‌ பெற்றிருக்கிறார்‌ 
களா, இல்லையா? இதைத்தான்‌ நாம்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. 
“புத்திசாலி'களான நம்முடைய சந்தேகங்கள்‌ இல்லாமல்‌ அந்த 
எளிய ஜனங்கள்‌ பெறும்‌ நிறைவை ஏன்‌ குலைக்க வேண்டும்‌? 
இந்த மாதிரி விஷயங்களில்‌ உண்மை என்பதாக ஏதோ ஒரு 
யதார்த்தத்தைச்‌ (fact) சொல்லி, அதனால்‌ சாமான்ய ஜனங்கள்‌ 
பெறும்‌ திருப்தியைக்‌ கெடுத்து அவர்களுக்குப்‌ புத்திக்‌ 
கலக்கத்தை உண்டாக்கக்‌ கூடாது. பகவானே கீதையில்‌ சொல்‌ 
கிறார்‌: 


ந புத்திபேதம்‌ ஜனயேத்‌ அக்ஞானாம்‌ கர்ம ஸங்கனொம்‌! 


இப்படிச்‌ சொல்வதால்‌ ஸ்தல புராணங்கள்‌ யதார்த்தமான 
சத்தியத்தைச்‌ சொல்லவில்லை என்கிற கோஷ்டியோடு நான்‌ 
சேர்ந்து விட்டதாகவும்‌, ஆனாலும்‌ அதனால்கூடப்‌ பொது 
ஜனங்களிடம்‌ நல்ல விளைவை ஏற்படுத்த முடிகிறது என்பதற்‌ 
காகத்தான்‌ அவற்றை அங்கீகரிக்க வேண்டும்‌ என்று சொல்வ 
தாகவும்‌ _நினைத்துவிடக்‌ கூடாது. பெரும்பாலான ஸ்தல 
புராணங்கள்‌ உண்மையான விருத்தாந்தங்களைத்தான்‌ சொல்‌ 
கின்றன என்பதே என்‌ நம்பிக்கை. சிலது வேறு தினுசாக 
இருக்கலாம்‌. அப்படியிருந்தாலும்‌ இருந்துவிட்டுப்‌ போகட்டும்‌ 
என்றுதான்‌ சொல்கிறேன்‌. எல்லா ஸ்தல புராணமுமே 
பொய்யென்று நான்‌ சொல்ல வரவில்லை! 
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ஸ்தல புராணங்களின்‌ 
ஸத்தியத்வம்‌ 


வேதத்தில்‌ என்ன சொல்லியிருந்தாலும்‌ அது சத்தியம்‌ 
என்று நம்ப வேண்டும்‌ என்பதுபோல, சைவ - வைஷ்ணவங்க 
ளுக்குத்‌ தமிழ்‌ வேதமாக உள்ள தேவார - திவ்யப்ரபந்தங்க 
ளில்‌ சொல்லியிருப்பதை நாம்‌ உண்மையென்று ஓப்புக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. அனேக கே்ஷேத்ரங்களில்‌ பாடப்‌ பெற்ற 
தேவாரங்களிலும்‌ ஆழ்வார்களின்‌ பாசுரங்களிலும்‌ அந்தந்த 
ஸ்தல புராண விஷயங்கள்‌ வருகின்றன. 7,500 வருஷத்துக்கு 
முந்திய இந்தத்‌ தேவார - திவ்யப்ரபந்தங்களிலேயே ஸ்தல 
புராணக்‌ குறிப்புகள்‌ இருப்பது அந்தப்‌ புராணங்களின்‌ பழ 
மைக்குச்‌ சான்றாக இருக்கிறது. 


உதாரணமாக, ஸ்ரீரங்கத்தலே பெருமாள்‌ வேறு எந்த 
ஊரிலும்‌ இல்லாத மாதிரித்‌ தெற்கே பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கி 
றார்‌. இதற்கு அந்த க்ஷேத்ர புராணத்தில்‌ காரணம்‌ சொல்லியி 
ருக்கிறது. ஸ்ரீ ராமச்சந்திர மூர்த்திக்குப்‌ பட்டாபிஷேகம்‌ ஆன 
பிறகு விபீஷணன்‌ லங்கைக்குத்‌ இரும்பிப்‌ போனபோது, ராமர்‌ 
தாம்‌ வழிபட்டு வந்த ரங்கநாத விக்ரஹத்தை அவனுக்குக்‌ 
கொடுத்தாரென்றும்‌ அதுதான்‌ ஒரு காரணத்தால்‌ அவன்‌ 
போகிற வழியில்‌ உபயகாவேரிக்கு நடுவே ஸ்ரீரங்கத்தில்‌ 
பிரதிஷ்டையாகிவிட்டதென்றும்‌, தன்னோடு லங்காபுரிக்கு 
எடுத்துப்போக முடியவில்லையே என்று துக்கப்பட்ட விபீஷ 
ணனைத்‌ திருப்திப்படுத்தவே ஸ்ரீரங்கநாதர்‌ தெற்கு நோக்கிப்‌ 
படுத்திருக்றொர்‌ என்றும்‌ ஸ்ரீரங்க ஸ்தல புராணத்தில்‌ விரிவா 
கக்‌ கதை சொல்லியிருக்கிறது. இந்த விஷயத்தை ஆழ்வார்கள்‌ 
தங்கள்‌ பாட்டில்‌ சொல்கிறார்கள்‌ % 
LC en 
* குடதிசை முடியை வைத்துக்‌ 
குணதிசை பாதம்‌ நீட்டி. 
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மஹாவிஷ்ணு தெற்கே பார்த்திருப்பதற்குப்‌ புராணம்‌ 
சொல்கிற காரணம்‌ ஆழ்வார்‌ காலத்திலேயே நிச்சயமாக 
இருந்திருக்கிறதென்றால்‌ அந்தப்‌ புராணம்‌ அதற்கும்‌ முந்தியதா 
கத்தானே இருக்க வேண்டும்‌? 


காஞ்சீபுரத்தில்‌ ஏகாம்பரநாதர்‌ அம்பாளே பிடித்து வைத்‌ 
துப்‌ பூஜை பண்ணிய பிருத்வி (மண்ணலான) லிங்கம்‌; ஸ்வாமி 
அவள்‌ பூஜை பண்ணுகிறபோது பெரிய வெள்ளத்தைப்‌ 
பிரவஹிக்கச்‌ செய்தும்‌ அவள்‌ விடாமல்‌ லிங்கத்தைக்‌ கட்டிக்‌ 
கொண்டாள்‌. அதிலிருந்து ஸ்வாமியே ஆவிர்பவித்தார்‌ என்று 
ஸ்தல புராணத்தில்‌ இருப்பதைத்‌ தேவாரமும்‌ சொல்கிறது. 
சுந்தரமூர்த்தி ஸ்வாமிகள்‌ ஏகம்பத்தில்‌ பாடிய தேவாரத்தில்‌ 
பாட்டுக்குப்‌ பாட்டு அம்பாள்‌ பூஜை பண்ணின 'மஹிமையைச்‌ 
சொல்கிறார்‌ X. 


வடதிசை பின்பு காட்டித்‌ 
தென்திசை யிலங்கை நோக்கி 
கடல்நிறக்‌ கடவுள்‌ எந்தை 
அரவணைத்‌ துயிலுமாக்‌ கண்டு 
உடல்‌ எனக்‌(கு) உருகுமாலோ? 
என்‌ செய்கேன்‌ உலகத்தீரே! 
(தொண்டரப்பொடி ஆழ்வார்‌) 


* ஏலவார்‌ குழலாள்‌ உமைநங்கை என்றும்‌ ஏத்தி வழிபடப்பெற்ற... 
ஆற்றமில்‌ புகழாள்‌ உமைநங்கை ஆதரித்து வழிபடப்பெற்ற... ; 
வரிகொள்‌ வெள்வளையாள்‌ உமைநங்கை மருவி ஏத்தி வழிபடப்‌ 
பெற்ற... 5 2 
கெண்டை யந்தடம்‌ கண்ணுமை நங்கை கெழுமி ஏத்தி வழிபடப்‌ 
பெற்ற... RECS : 
எல்லையில்‌ புகழாள்‌ உமைநங்கை என்றும்‌ ஏத்தி வழிபடப்பெற்ற... 
மங்கை நங்கை மலைமகள்‌ கண்டு மருவி ஏத்தி Sup CL 
எண்ணில்‌ தொல்புகழாள்‌ உமைநங்கை என்றும்‌ ஏத்தி வழிபடப்‌ 
பெற்ற... ; | f 
அந்தமில்‌ புகழாள்‌ உமைநங்கை ஆதரித்து வழிபடப்பெற்ற.... 
பரந்த தொல்‌ புகழாள்‌ உமைநங்கை பரவி ஏத்தி வழிபடப்பெற்ற... 
(வெள்ளம்‌ வந்தபோது: அம்பாள்‌ லிங்கத்தைத்‌ தழுவ, ஈச்வரன்‌ 
ஆவிர்பவித்ததைக்‌ குறிக்கும்‌ பாடல்‌.) 

ர்க்‌ ï மயவர்‌ கோனை ஈசனை வழிபாடு 
x m ag செய்வாள்‌. போல்‌ 
(அடுத்த பக்கம்‌ பார்க்கவும்‌) 
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ஸ்ரீரங்கத்துக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ இருக்கிற ஜம்புகேச்வரத்தில்‌ 
(திருவானைக்காவில்‌) ஜம்பு மஹரிஷி என்பவர்‌ ஜம்பு (நாவல்‌) 
விருகூமாக ஆக, அதன்‌ கீழேயே ஈச்வரன்‌ வந்து கோயில்‌ 
கொண்டார்‌. அங்கே லிங்கத்துக்கு ஒரு சிலந்தி பந்தல்‌ 
போட்டுப்‌ பூஜித்தது. இந்தப்‌ பந்தலை அறுத்துக்‌ கொண்டு ஒரு 
யானை லிங்கத்துக்கு அபிஷேகம்‌ பண்ணிற்று. இதனால்‌ 
சிலந்திக்கு ஆத்திரம்‌ வந்து யானையின்‌ தும்பிக்கைக்குள்‌ 
புகுந்துகொண்டு அதன்‌ மண்டைக்குள்‌ போய்க்‌ குடைந்தது. 
அப்போது யானை மண்டையை மோதிக்‌ கொண்டு தானும்‌ 
செத்து, லெந்தியையும்‌ சாகடித்து விட்டது. இந்தச்‌ சிலந்திதான்‌ 
பிற்பாடு கோச்செங்கட்‌ சோழனாகப்‌ பிறந்து ஐம்புகேச்வர 
ஆலயத்தைக்‌ கட்டிற்று. இந்தக்‌ கதையை ஸ்தல புராணம்‌ 
சொல்கிறது. 2 


இத்தனைக்கும்‌ தேவாரத்திலேயே reference இருக்கிறது. 
மூலஸ்தானத்தில்‌ எப்போதும்‌ காவேரி ஊற்று இருக்கும்படி 
யான அற்புத ஸ்தலம்‌ அது என்பதற்கு அப்பர்‌ தேவாரம்‌ 
ஒன்றில்‌ பத்துப்‌ பாட்டிலும்‌ குறிப்பு இருக்கிறது *. 


உள்ளத்துள்கி உகந்து (௨)மைநங்கை வழிபடச்‌ சென்று 
Ae நின்றவா சுண்டு 
வெள்ளங்காட்டி வெருட்டிட வஞ்சி வெருவி ஓடித்தழுவ 
F வெளிப்‌ பட்ட. 
எங்கள்‌ பிரானைக்‌ காணக்கண்‌ அடியேன்‌ 
பெற்றவாறே, 


கள்ளக்கம்பனை 


* இலந்தியும்‌ ஆனைக்காவில்‌ திருநிழற்‌ பந்தர்‌ செய்து 
உலந்தவன்‌ இறந்தபோதே கோச்செங்க ணானுமாகக்‌ 
கலந்தநீர்க்‌ காவிரிகுழ்‌ சோணாட்டுச்‌ சோழர்தங்கள்‌ 
குலந்தனில்‌ பிறப்பித்திட்டார்‌ குறுக்கை வீரட்டனாரே (அப்பர்‌) 


வெண்ணாவலின்‌ மேவிய எம்‌ அழகா bugi 
(வெண்ணாவல்‌: ஜம்பு ae im 
“செழு நீர்த்‌ இரளைச்‌ சென்றாடினேனே.” 


“ n B D - ப்‌ ர்‌ 
(இச்‌ சொற்றொடர்‌ பத்துப்‌ யாட்டுகளிலும்‌ ற விட்‌ si 
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இருக்கழுக்குன்றத்தில்‌ தினமும்‌ மத்தியானம்‌ பன்னிரண்டு 
மணிக்கு இரண்டு கழுகுகள்‌ வந்து பண்டாரம்‌ கொடுக்கிற 
சர்க்கரைப்‌ பொங்கலைச்‌ சாப்பிட்டுவிட்டுப்‌ போகிறதல்லவா? 
இது நூற்றாண்டுகளாக நடந்து வருகிறது என்று சொல்வதற்கு 
என்ன ஆதாரம்‌ என்று கேட்கிறார்கள்‌. இந்த ஊர்‌ பேரே 
தேவார காலத்திலிருந்து “கழுக்குன்றம்‌' என்று இருக்கிறது. 
இதைவிடப்‌ பெரிய ஆதாரம்‌ என்ன வேண்டும்‌! 


திருவிடைமருதூரில்‌ தைப்பூச ஸ்நானம்‌ விசேஷமானது 
என்று க்ஷேத்ர மாஹாத்மியத்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறது என்றால்‌ 
இந்த விசேஷத்தை சுமார்‌ 1,800 வருஷங்களுக்கு முன்பு 
அப்பரும்‌ சம்பந்தருமே பாடியிருக்கிறார்கள்‌ *. 


ஸ்ரீரங்கம்‌, ஜம்புகேச்வரம்‌, காஞ்சீபுரம்‌, திருக்கழுக்குன்றம்‌, 
திருவிடைமருதூர்‌ போன்ற மஹாகேஷேத்ரங்கள்‌ புராதனமாக 
ப்ரஸித்தமானதால்‌ அவற்றைப்‌ பற்றிய புராண வழக்குகள்‌ 
பழைய தமிழ்‌ நூல்களில்‌ வந்திருப்பதில்‌ ஆச்சரியமில்லை 
என்று தோன்றலாம்‌. சின்னச்‌ சின்ன கேஷேத்ரங்களில்‌: உள்ள 
சின்னப்‌ புராண .ஐதிஹ்யங்களுக்குக்கூடப்‌ பழைய தமிழ்‌ மறை 
களில்‌ குறிப்பு இருப்பதுதான்‌ ஆச்சரியமாக இருக்கிறது. 


பிரஸித்தியடையாத சில க்ஷேத்ரங்களில்‌ ரிஷிகளோ தேவர்‌ 
களோ வண்டுகளாக இருந்து பூஜை பண்ணினதாக E 
புராணங்களில்‌ இருக்கிறது. இப்போதும்‌ அத்த பபப 
சன்னிதியிலேயே பெரிய தேனடைகள்‌ இருந்து கொண்டிருக்‌ 
இன்றன. நன்னிலத்தில்‌ இப்படி இருக்கிறது. 'மதுவனம்‌ Sen 
அதற்கு ஒரு பெயர்‌ இருக்கிறது (மது COE இருத்துறைய்‌ 
பூண்டிக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ சித்தாம்பூர்‌ என்று சொல்‌ ற 
2 S 


% பூசம்‌ jam பொலிந்தழகாய et 
wu er இடைமரு(து) ஈதோ! (சம்பந்தர்‌) 


ரர்‌ வானோர்‌ ஏனோர்‌ வந்தீண்டிப்‌ 


: ;Q. 
வருந்திய en உலகம்‌ பொலிவெய்த (சம்பந்தர்‌) 


பொருந்திய தைப்பூசம 


ஈசன்‌ எம்பெருமான்‌ இடைமருதினில்‌ த 
பூச நாம்‌ புகுதும்‌ புனலாடவே (அப்பர்‌). 
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இருக்கிறது. இதற்குத்‌ தேவாரத்தில்‌ திருச்சிற்றேமம்‌ என்று 
பெயர்‌. இங்கேயும்‌ ஸ்வாமி சன்னிதியில்‌ தேன்‌ கூடு இருக்கிறது. 
ஸித்தர்கள்‌ தேனீக்களாக வந்து பூஜிக்கிறார்கள்‌ என்று ஐதிஹ்‌ 
யம்‌. இந்தத்‌ தேனடைக்கும்‌ தினந்தோறும்‌ பூஜை நடக்கிறது. , 
வைஷ்ணவ திவ்ய தேசங்களில்‌ திருக்கண்ண மங்கையில்‌ 


E TUE A நட க வக ததை தனி 


தேனடையிருக்கிறது. இவற்றைப்‌ பற்றி அந்தந்த ஊர்‌ தேவார | 


- திவ்யப்ரபந்தங்களிலும்‌ reference இருக்கிறது *. 

ஸ்தல புராண விஷயங்களைத்‌ தேவாரம்‌, திருவாசகம்‌, 
நாலாயிரத்‌ திவ்வியப்‌ பிரபந்தம்‌ முதலியவற்றில்‌ குறிப்பிட்டி 
ருப்பதால்‌ அவற்றின்‌ பழமை, பிராமாண்யம்‌ (authenticity) 
இரண்டும்‌ தெரிகின்றன. 


* தேனார்‌ வண்டு பண்‌ செயும்‌ இருஆரும்‌ சற்றேமத்தன்‌ 


(ஞானசம்பந்தர்‌) 
களிவண்டறையும்‌ பொழில்‌ கண்ண மங்கை p : 
: யுட்‌ கண்டு. 
கொண்டேனே. (தருமங்கையாழ்வார்‌) 
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பல 
வரலாறுகளிடைத்‌ 


தொடர்பு à 


ஒரு ஸ்தல புராணத்தில்‌ இருக்கற சம்பவத்தைச்‌ சம்பந்தப்‌ 
படுத்தி இன்னொன்றில்‌ வருகிறது. இப்படிப்‌ பல புராணங்க 
ளுக்கடையே ஒரே கதையைத்‌ தொடர்புபடுத்திச்‌ சொல்லியி 
ருக்கிறது; Inter-connected ஆகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. எல்லாவற்‌ 
றையும்‌ சேர்த்துப்‌ படித்தால்தான்‌ முழுக்‌ கதையும்‌ தெரிகிறது. 
இம்மாதிரி ஒரு ஸ்தல புராணத்தில்‌ 3 விட்ட இடத்தில்‌ 
இன்னொன்று தொடங்குவதாக அனேகம்‌ இருப்பதே ட 
புராணங்கள்‌ பொய்யில்லை என்பதற்கு ஒரு சான்றாக இருக்‌ 
கிறது. 


ஸ்தல புராணங்களுக்குள்ளே மட்டுமில்லாமல்‌ 18 மஹா 
புராணங்கள்‌, உபபுராணங்கள்‌ இவற்றில்‌ பல அம்சங்களை 
கூட ஸ்தல புராணங்கள்தான்‌ பூர்த்தி ee 
பார்க்கும்போது இவற்றின்‌ நிஜத்தன்மை (authenticity) பற்‌; 


மேலும்‌ உறுதியாகிறது. 


ம்‌ ஈச்வரனும்‌ கைலாசத்தில்‌ சொக்‌ 
ன்‌ ஆ : m : 
தான்‌ ஜெயித்தேன்‌' என்று ர: een 
பேதமாகச்‌ சொன்னார்களாம்‌. பல தினு 3 : 
Ped எடுத்துக்‌ காட்டுவதற்காக ஸ்வாமியும்‌ no pe 
இப்படியெல்லாம்‌ கூத்தடிப்பார்கள்‌. அப்படித்தான்‌ இப்போ 
தும்‌ அவர்களுக்குள்ளே கலகம்‌ வந்துவிட்டது. us வைத்து 
இந்த மாதிரிப்‌ பந்தயம்‌ ஆடினால்‌ எவரும்‌ ஒழுங்கு தப்பிப்‌ 
போகும்படிதான்‌ ஆகும்‌ என்று காட்டுகிற மாதிரி, சொக்கட்‌ 
டான்‌ ஆட்டத்தின்‌ முடிவில்‌ கலகம்‌ வந்ததாக ஆட்டம்‌ பெட்‌ 


டார்கள்‌ 
டூ 


உதாரணமாக, அம்பாளு 
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தன்னுடைய உடைமையையெல்லாம்‌ பந்தயம்‌ வைத்துத்‌ 
தோற்றுப்பேஏன ஸ்வாமிக்குக்‌ கோபம்‌ வந்து அம்பாளை, 'நீ 
பூலோகத்தில்‌ போய்ப்‌ பசுவாகத்‌ திரிந்து கொண்டிரு' என்று 
சாபம்‌ கொடுத்து விட்டார்‌. அவர்‌ பசுபதி. வெறித்துத்‌ திரிந்து 
கொண்டிருக்கிற இந்திரியங்களான பசுக்களை அடக்கி வைக்‌ 
கிற பதி அவர்‌. அஹங்காரம்‌ பிடித்த ஜீவனுக்கு இந்த 
அனுக்கிரஹத்தைப்‌ பண்ண மாட்டார்‌ என்று காட்டுவதற்காக 
ஸாக்ஷாத்‌ பராசக்தியைப்‌ போக்கிடமில்லாத பசுவாகத்‌ திரிந்து 
கொண்டிருக்கும்படி ஆக்ஞை பண்ணி விட்டார்‌. மஹாசக்தி 
யாக இருக்கப்பட்ட அம்பாளும்‌, உடனே தன்‌ தப்பை 
உணர்ந்து, அவருக்கு அடங்கிய பதிவிரதையாக - இந்தக்‌ 
கற்புநெறி உலகத்துக்குத்‌ தெரிவதற்காக ஒரு சாதாரணப்‌ பசு 
மாடாக ஆகி பூலோகத்துக்கு வந்து திரிய ஆரம்பித்து 
விட்டாள்‌. 


“கோமாதா, குஹஜன்மபூ' என்று அம்பாளுக்கு ஸஹஸ்ர 
நாமாவில்‌ பேர்‌ சொல்லியிருக்கிறது. இப்படி கோமாதாவாக 
பூலோகத்துக்கு வந்துவிட்டாள்‌. 


மஹாவிஷ்ணு அவளுடைய அண்ணா அல்லவா? அந்தப்‌ 
பாசம்‌ அவருக்கு! மாப்பிள்ளை (ஈச்வரன்‌) அவளை விரட்டி 
விட்டார்‌ என்றதும்‌, அவர்‌ பசுபதியாக இருந்து ரக்ஷிக்காவிட்‌ 
டால்‌ போகட்டும்‌; தங்கையை நாம்‌ ரக்ஷித்துப்‌ பாதுகாப்பில்‌ 
வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌' என்று நினைத்து மஹாவிஷ்ணு 
மாட்டிடையனாக ஆகித்‌ தானும்‌ அம்பாளோடு வந்துவிட்‌ 
டார்‌. இடையனாகி பூலோகத்தில்‌ அலைய வேண்டும்‌ என்று 
இவருக்கு ஒரு சாபமும்‌ இல்லை. ஆனாலும்‌ சகோதர வாத்‌ 
ஸல்ய தர்மத்தைக்‌ காட்டுவதற்காகத்‌ தங்கையோடுகூடத்‌ 
தாமும்‌ வந்துவிட்டார்‌. இந்த அனுபவத்திலே ஏற்பட்ட 
ருசியினால்தான்‌ கிருஷ்ணாவதார காலத்திலேயும்‌ மாடு 
மேய்த்து சந்தோஷப்பட்டார்‌. கோபாலன்‌ என்றே பேர்‌ வாங்‌ 
கினார்‌. 'கோபாலன்‌' என்றாலும்‌, “பசுபதி” என்றாலும்‌ ஒரே 
அர்த்தம்தான்‌. இந்தப்‌ பெயர்களை ஆலோசித்துப்‌ பார்த்‌ 
தாலே சைவ-வைஷ்ணவ பேதம்‌ போய்விடும்‌. அது இருக்கட்‌ 
டும்‌. 

அண்ணாவும்‌ தங்கையும்‌ இப்படிக்‌ கோனாராகவும்‌, 
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கோவாகவும்‌ வந்த ஊர்தான்‌ திரு அழுந்தூர்‌. “தேரழுந்தூர்‌' 
என்று சொல்வது அதுதான்‌. கம்பருடைய ஊர்‌ அதுவே. 
“கம்பர்மேடு' என்று இப்போதும்‌ அங்கே இருக்கிறது. 
அங்கே (திருமங்கை) ஆழ்வார்‌ மங்களாசாஸனம்‌ பண்ணின 
கோயில்‌ இருக்கிறது. பெருமாள்‌ கோபால மூர்த்தியாகவே 
கர்ப்பக்ருஹத்தில்‌ பசுவோடுகூட இருக்கிறார்‌. பசுவுக்கு சகா 
வாக வந்ததால்‌ அவருக்கு 'கோஸகன்‌' என்று பேர்‌. கோஸக 
க்ஷேத்ரம்‌ என்றே தேரழுந்தூருக்குப்‌ பேர்‌ இருக்கிறது. 'கோ- 
wai என்பதை “ஆமருவியப்பன்‌' என்று தமிழில்‌ சொல்கி 
றோம்‌. “ஆ' என்றால்‌ பசு. 


அந்த ஊரில்‌ வேதபுரீச்வரர்‌ என்ற பெயரில்‌ சிவனுக்கும்‌ 
கோயில்‌ இருக்கிறது. 


ஓர்‌ ஊர்‌: என்று இருந்தால்‌ ஒரு கோடியில்‌ சிவன்‌ 
கோயிலும்‌, இன்னொரு கோடியில்‌ பெருமாள்‌ கோயிலும்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌ என்பது பழைய கால சாஸ்திரப்படியான 
town-planning. 


தேரழுந்தூரில்‌ உள்ள பெருமாள்‌ கோயிலுக்கு ஆழ்வார்‌ 
பாடல்‌ இருக்கிறதென்றால்‌, ஈச்வரன்‌ கோயிலுக்கு (ஞானசம்‌ 
பந்தரின்‌) தேவாரம்‌ இருக்கிறது. 


ஆழ்வார்கள்‌ பாடிய ஸ்தலங்களை மங்களாசாஸனம்‌ பெற்‌ 
றவை” என்பார்கள்‌. தேவாரம்‌ உள்ள க்ஷேத்ரத்தைப்‌ 'பாடல்‌ 
பெற்ற ஸ்தலம்‌” என்பார்கள்‌. அனேக ஜேத்திரங்களுக்கு இந்த 
இரண்டு பெருமைகளும்‌ இருக்கிறது. தேரழுந்தூருக்கும்‌ இருக்‌ 
றது. 


பசுவாக வந்த அம்பாளை மஹாவிஷ்ணு புல்‌ மேல்‌ 
மேயவிட்ட இடங்கள்‌ தேரழுந்தூருக்குப்‌ பக்கத்திலேயே : பில்‌ 
லூர்‌ (Cyw என்பதைத்‌ தஞ்சாவூர்‌ ஜில்லாக்காரர்கள்‌ பில்‌ 
என்றுதான்‌ சொல்லுவார்கள்‌), மேக்கிரி ங்கம்‌. என்ற 
பெயர்களில்‌ இருக்கின்றன. ஆன்‌ ஆங்கூர்‌ என்பதும்‌ இன்‌ 
னொரு பக்கத்து இராமம்‌. அதுவும்‌ பசு திரிந்ததற்கு அடை 
யாளமாகப்‌ பேர்‌ வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிறது (ஆன்‌-பசு). 


பசு புல்‌ மேயும்‌. கோனார்‌ மேய விட்டுக்‌ கூடப்போய்‌ 
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பாதுகாப்பார்‌. அம்பாளும்‌, மஹாவிஷ்ணுவும்‌ ஈச்வர ஆரா 
தனை பண்ண வேண்டுமல்லவா? அதற்காகத்தான்‌ கோஸக 
க்ஷேத்திரத்தில்‌ பெருமாள்‌ வேதபுரீச்வரரைப்‌ பிரதிஷ்டை பண்‌ 
ணினார்‌ (வேதபுரீச்வரர்‌ கோயில்‌, ஆமருவியப்பன்‌ கோயில்‌ 
இரண்டும்‌ ஒரே மானேஜ்மென்டில்தான்‌ இருக்கிறது). 


வேதத்துக்கு கோ ரொம்பவும்‌ அவசியம்‌. யாகத்துக்கு 
வேண்டிய நெய்‌, பால்‌ முதலானவற்றைத்‌ தரும்‌ கோ, 
யாகத்தைப்‌ பண்ணி வைக்கும்‌ பிராமணர்கள்‌ இருவரும்‌ வேத 
மதம்‌ விளங்குவதற்குக்‌ குறிப்பாக இருக்க வேண்டும்‌. 
“கோ-ப்ராஹ்மணேப்யோ சுபமஸ்து நித்யம்‌' என்றும்‌ “வாழ்க 
அந்தணர்‌ வானவர்‌ ஆனினம்‌” என்றும்‌ இதனால்தான்‌ சொல்லி 
யிருக்றெது. 


அம்பாள்‌ 'கோ'வாக வந்த இடத்தில்‌, அவளை அப்படிச்‌ 
சபித்தவர்‌ வேதபுரீச்வரராக வந்தார்‌. அந்த ஊரில்‌ சமீபகாலம்‌ 
வரை வேத சாஸ்திர வ்யுத்பன்னர்கள்‌ (விற்பன்னர்கள்‌) நிறைய 
இருந்திருக்கிறார்கள்‌. “அழுந்தை . மறையோர்‌” என்று அவர்‌ 
களைச்‌ சம்பந்தர்‌ தேவாரத்தில்‌ திரும்பத்‌ திரும்பப்‌ போற்றி 
யிருக்றொர்‌. 


இந்த ஊர்ப்‌ பெருமாளையே ஆழ்வார்‌ ரொம்பவும்‌ வேத 
சம்பந்தமுள்ளவனாக, “சந்தோகா! பெளழியா! தைத்திரியா! 
சாமவேதியனே! நெடுமாலே! என்று கூப்பிடுகிறார்‌. 


ஒரு நாள்‌ மேய்ச்சலின்போது பசுவின்‌ குளம்பு இடித்து 
பூமிக்குள்ளிருந்து ஒரு கல்‌ வந்தது. பார்த்தால்‌ சிவலிங்கமாய்‌ 
இருந்தது. இப்படிப்‌ பெரிய சிவ அபராதம்‌ பண்ணி விட்ட 
தால்‌ பசு மிரண்டு ஓடியது. மஹாவிஷ்ணு அதைச்‌ சமாதானப்‌ 
படுத்தி அழைத்து வந்தார்‌. அந்த இடத்துக்கு 'இருக்குளம்பியம்‌' 
என்று பெயர்‌ இருக்கிறது. 


இதையெல்லாம்‌. பார்த்த மஹாவிஷ்ணுவுக்கு ரொம்பவும்‌ 
வேதனை உண்டாயிற்று. ஏதோ ஒரு விளையாட்டில்‌ தன்‌ 
சகோதரி அகங்காரப்பட்டதற்காக இத்தனை விபரீதங்கள்‌ 
வந்துவிட்டதே என்று ரொம்பவும்‌ வருத்தப்பட்டார்‌. 


சுந்தரேச்வரருக்கு மீனாக்ஷியை மஹாவிஷ்ணுதான்‌ தாரை 
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வார்த்துக்‌ கொடுத்தார்‌. அந்த மாதிரி இங்கேயும்‌ தங்கையை 
எப்படியாவது ஈச்வரன்‌ மறுபடியும்‌ சோத்துக்‌ கொள்ளும்படி. 
யாகப்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்று மஹாவிஷ்ணு பிரார்த்தனை 
யும்‌ பூஜையும்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 


ஈச்வரன்‌ மனஸாக்குத்‌ திருப்தி உண்டாயிற்று. மஹாவிஷ்ணு 
விடம்‌, 'நீ இப்படியே அவளை (பசுவாக இருக்கிற அம்பாளை) 
மேய்த்துக்‌ கொண்டே. போய்க்‌ காவேரியில்‌ ஸ்நானம்‌ பண்ணு 
வித்து எழுப்பு. பழைய ரூபம்‌ வரும்‌. அப்புறம்‌ நானே வந்து 
எப்போது கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்கிறேன்‌ என்பதைச்‌ 
சொல்கிறேன்‌” என்றார்‌. 


அவர்‌ சொன்ன பிரகாரமே கோஸகர்‌ பகவைக்‌ காவேரி 
ஸ்நானம்‌ பண்ணுவித்து, திரும்ப அது அங்கிருந்து போய்‌ 
அடைந்த ஊரைத்தான்‌ இப்போது “திருவாவடுதுறை என்கி" 
றோம்‌. 'ஆ-அடு-துறை'தான்‌ அது. எந்தக்‌ காவேரித்‌ துறை 
யிலே ஆ (பசு) நீராடிக்கிட்டே போய்ச்‌ சேர்ந்ததோ ( ஆ-அடு 
என்பதில்‌ வரும்‌ “அடுதலு'க்குக்‌ இட்டே போய்ச்‌ சேருதல்‌ 
என்று அர்த்தம்‌) அந்த ஊர்‌ என்று அர்த்தம்‌. (இருமூலர்‌ 
'இருமந்திரம்‌' செய்ததால்‌ பெருமை படைத்த QURE இந்தத்‌ 
திருவாவடுதுறைதான்‌. ஊர்ப்‌ பேருக்குப்‌ பொருத்தமாகத்‌ 
திருமூலரும்‌ செத்துப்போன ஓர்‌ இடையனின்‌ உடம்புக்குள்ளே 
பரகாயப்‌ பிரவேசம்‌ பண்ணியிருக்கிறார்‌:). 


அங்கே ஈச்வரன்‌ வாக்குப்படியே அம்பாளுக்குப்‌ பசு ரூபம்‌ 
மறைந்து ஸ்வய ரூபம்‌ வந்தது: ஈச்வரனும்‌ பிரத்யக்ஷ்மானார்‌. 
ஆனால்‌ இன்னும்‌ கொஞ்சம்‌ ஆட்டய போட DRE 
பக்கத்திலே குற்றாலம்‌ என்ற ஊரில்‌ (இது திரு ிநல்வேலிக்‌ 
குற்றாலமில்லை. அருவி விழுகிறதே அந்த ஊர்‌ இல்லை... இது 
தஞ்சாவூர்‌ ஜில்லாவில்‌ மாயவரத்துக்குப்‌ ee DOT 
'திருத்துருத்தி' என்பது இதற்குப்‌ பழைய பெயர்‌. a 
சம்பந்தர்‌, சுந்தரர்‌ ஆகிய மூவரும்‌ S Ud பாடியுள்ள 44 
க்ஷேத்ரங்களில்‌ அது ஒன்று). அநத ஊரி ல அம்பாளைப்‌ 
பெண்ணாக வளர்க்க வேண்டும்‌. என்று ஒரு ரிஷி தபஸ்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. 'அம்பாஸ்‌ பூலோகத்துக்கு வந்தது 
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தான்‌ வந்தாள்‌. ரிஷியுடைய இஷ்டத்தைப்‌ பூர்த்தி செய்வதற்‌ 
காகவும்‌ இந்தச்‌ சந்தர்ப்பத்தையே 'யுடிலைஸ்‌' பண்ணிக்‌ 
கொண்டு விடலாமே!” என்று ஈச்வரன்‌ நினைத்தார்‌. இல்லா 
விட்டால்‌ அவளை மறுபடி ஒரு தடவை அல்லவா பூலோகத்‌ 
துக்கு அனுப்ப வேண்டி வரும்‌? 


அதனால்‌ ஈச்வரன்‌ அம்பாளிடம்‌, 'நீ போய்‌ திருத்துருத்தி 
யில்‌ அந்த ரிஷியின்‌ பெண்ணாகக்‌ கொஞ்ச காலம்‌ இருந்து வா. 
அப்புறம்‌ நான்‌ வந்து கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்கிறேன்‌' 
என்றார்‌. 


அம்பாஞ்ம்‌ அப்படியே செய்தாள்‌. 


அப்புறம்‌ ஸ்வாமி அங்கே பிரஸன்னமானார்‌. கோஸக 
க்ஷேத்திரத்தில்‌ வாக்குக்‌ கொடுத்தவரே இங்கே வந்தார்‌ என்ப 
தற்கு ஓர்‌ உட்சான்றாக இங்கேயும்‌ ஸ்வாமிக்குப்‌ பேர்‌ 
வேதேச்வரர்‌ என்று இருக்கிறது. 


அந்த ரிஷியும்‌, இந்தக்‌ கல்யாணத்துக்காகவே காத்துக்‌ 
கொண்டிருந்த மஹாவிஷ்ணுவும்‌ ஈச்வரனை எதிர்கொண்டு 
அழைத்த ஊருக்கு “எதிர்கொள்பாடி” என்று பேர்‌ ஏற்பட்டுவிட்‌ 
டது. 


கல்யாணத்துக்கு முன்னால்‌ 'வ்ரதம்‌' என்று பண்ணுகிற 
ஹோமத்தை ஈச்வரன்‌ பக்கத்தில்‌ ஓர்‌ ஊரில்‌ செய்தார்‌. 
அதனால்‌ அதற்கு “வேள்விக்குடி” என்றே பேர்‌ உண்டாயிற்று. 


அப்புறம்‌ எங்கே அவர்‌ அம்பாளைக்‌ கல்யாணப்‌ பெண்‌ 
ணாகப்‌ பார்த்துப்‌ பாலிகை தெளித்தாரோ அந்த ஊர்‌ 
குறுமுளைப்பாலி என்று வழங்கி வருகிறது. 


அப்போது இரண்டு மூன்று ராமங்களையே அடைத்துப்‌ 
பெரிதாகக்‌ கல்யாணப்‌ பந்தல்‌ போட்டார்களாம்‌. அதற்கு 
நடுமத்யமாக இருக்கிற ஊருக்கு “திருமணஞ்சேரி” என்றே 
பெயர்‌ இருக்கிறது. 


அங்கேதான்‌ ஸாக்ஷாத்‌ பார்வதி - பரமேச்வர்களுக்குத்‌ 
திருக்கல்யாணம்‌ பண்ணி வைத்து மஹாவிஷ்ணு மனங்குளிர்ந்‌ 
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தார்‌. 

இப்போது நான்‌ சொன்ன இந்தக்‌ கதையில்‌ அகம்பாவம்‌ 
கூடாது, சூதாட்டம்‌ கூடாது, பதியின்‌ வாக்குக்குக்‌ கட்டுப்பட்டு 
நடக்க வேண்டும்‌, சகோதர வாத்ஸ்ல்ய பரிபாலனம்‌ முதலான 
அனேகத்‌ தர்மங்கள்‌ வெளியாவதால்‌ ஸ்தலப்‌ புராணங்களை 
உபயோகமில்லாதவை என்று ஒதுக்குவது எவ்வளவு தப்பு 
என்று தெரிகிறது. அது மட்டுமில்லை. நான்‌ கதை சொன்ன 
தும்‌ இதை நினைத்து இல்லை. இந்த ஒரு கதைக்குள்ளே துண்டு 
துண்டாக ஒரு ஏழெட்டு ஸ்தல புராணங்கள்‌ சேர்ந்திருக்கின்‌ 
றன. ஒன்றுவிட்ட இடத்தில்‌ இன்னொன்று ஆரம்பிக்கிறது. 
எல்லாம்‌ சேர்ந்தால்தான்‌ கதை பூர்ண ரூபம்‌ பெறுகிறது. 


தேரழுந்தூர்‌, பில்லூர்‌, ஆனாங்கூர்‌, தருக்குளம்பியம்‌, 
திருவாவடுதுறை, குற்றாலம்‌, எதிர்கொள்பாடி, வேள்விக்குடி, 
குறுமுளைப்பாலி, திருமணஞ்சேரி என்று இத்தனை ஊர்‌ 
களைப்‌ பற்றிய ஸ்தல புராணங்கள்‌ ஒன்றுசேர்ந்து ஒரே 
கதையை உருவாக்கியிருப்பதால்‌ அந்தக்‌ கதை நிஜந்தான்‌ என்று 
AADS- அனேகமாக அந்த ஸ்தலங்களின்‌ பேரிலேயே “எவி 
டென்ஸ்‌' இருக்கிறது. 


இதைவிடத்‌ தஞ்சாவூர்‌ ஜில்லாக்காரர்களுக்கு அதிகம்‌ 
தெரிந்த ஒரு கதை கும்பகோணத்தையும்‌ அதன்‌ சுற்றுப்பட்ட 
க்ஷேத்ரங்களையும்‌ இணைக்கிறது: 


பிரளயத்தின்போது பிரம்மா அடுத்த சிருஷ்டிக்கான பீஜங்‌ 
களை அமிருதத்தில்‌ வேத சப்தங்களோடு சேர்த்து ஒரு மண 
கும்பத்தில்‌ (குடத்தில்‌) போட்டு $29. en us 
மாவிலை, தேங்காய்‌ வைத்துப்‌ பூணூல்‌ போட்டு மேரு உச்‌ 
யில்‌ வைத்துவிட்டார்‌. பிரளய வெள்ளத்தில்‌ அது மிதந்து வந்த. 
போது பரமேச்வரன்‌ மறுபடி. சிருஷ்டியை ஆரம்பித்து ட 
வேண்டுமென்று நினைத்தார்‌. அப்போது uude 
வைத்திருந்த தேங்காய்‌ புயலின்‌ ஆட்டத்திலே சரிந்து முந்து 
விட்டது. உடனே பிரளய வெள்ளத்திலிருந்து அந்தப்‌ பிரதேசம்‌ 
வெளியிலே வந்துவிட்டது: தேங்காய்‌ விழுந்த இடத்துக்குக்‌ 
கிட்டேதான்‌ பிற்பாடு epum puo oe em. 

ர்‌ j I ங்கே ஸ்வாமிக m 
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என்று பெயர்‌ இருக்கிறது (நாரிகேளம்‌ என்றால்‌ தேங்காய்‌). 
அவர்‌ மேற்குப்‌ பார்க்க இருப்பதால்‌ “அபிமுகேச்வரர்‌' என்‌ 
கிறார்கள்‌. அப்புறம்‌ மாவிலை விழுந்தது. அந்த இடமும்‌ பிரள 
யத்தை மீறிக்கொண்டு பூப்பிரதேசமாக வெளியில்‌ வந்தது. 
கும்பகோணத்துக்கு வடமேற்கே நாலு மைலில்‌ உள்ள திருப்‌ 
புறம்பயம்தான்‌ அது. 'பயம்‌' என்றால்‌ 'பயஸ்‌' - ஜலம்‌, அதா 
வது பிரளயம்‌; 'புறம்‌' - புறம்பாக இருப்பது. பிரளயத்துக்குப்‌ 
புறம்பாக அதை மீறி இருப்பது திருப்புறம்பயம்‌. அப்புறம்‌ 
பூணூலும்‌ இப்படியே விழுந்தது. அது மகாமகக்‌ குளத்தின்‌ 
கிட்டே ஓர்‌ இடம்‌. அங்கேயுள்ள கோயிலில்‌ ஸ்வாமி பெயர்‌ 
'ஸூத்ரநாதர்‌' என்றே இருக்கிறது. ஸூத்ரம்‌ என்றால்‌ பூணூல்‌. 
'உபவீதம்‌' என்றாலும்‌ பூணூல்‌. அதனால்‌ 'உபவீதேச்வரர்‌' என்‌ 
றும்‌ சொல்வதுண்டு. அங்கே கெளதம மஹரிஷி பூஜை செய்த 
தால்‌ 'கெளதமேச்வரர்‌' என்றே அதிகம்‌ வழங்குகிறது. 


இந்தக்‌ கும்பத்துக்கு வாயைத்‌ தவிர மூக்கும்‌ இருந்தது, 
கிண்டி, கமண்டலம்‌ முதலியவற்றுக்கு இருப்பது போல! நான்‌ 
வைத்துக்‌ கொண்டிருக்கிற கடத்துக்குக்கூட மேல்பக்கம்‌ வாய்‌ 
இருப்பதோடு, பக்கவாட்டில்‌ மூக்கும்‌ இருக்கிறதல்லவா? கடம்‌ 
அல்லது குடத்தை உள்ளே நிரப்புவதற்கு வாய்‌ வழியாக ஜலம்‌ 
விடவேண்டும்‌. அதிலிருந்து ஜலத்தை வெளியில்‌ விடவேண்டு 
மானால்‌ மூக்கு வழியாகத்தான்‌ விடவேண்டும்‌. இம்மாதிரி 
சாஸ்திரோக்தமான குடமாகவே அந்த அமிருத கடமும்‌ 
இருந்திருக்கிறது. பரமேச்வரன்‌ பார்த்தார்‌ - கும்பம்‌ தானாகக்‌ 
கவிழ்ந்து சிருஷ்டி பீஜமும்‌ அமிருதமும்‌. வெளியில்‌ வராததால்‌ 
தாம்‌ பாணத்தினால்‌ அடித்துக்‌ கும்பத்தை உடைத்து அவற்றை 
வெளிப்படுத்தி விடுவது என்று தீர்மானம்‌ பண்ணினார்‌. 
உடனே பாணத்தையும்‌ போட்டார்‌. பாணபுரி என்ற “பாணத்‌ 
துறை யான அந்த இடத்தைத்தான்‌ இப்போது 'வாணாதுறை' 
என்கிறார்கள்‌. அங்கே ஸ்வாமிக்குப்‌ பேர்‌ பாணபுரீச்வரர்‌. 
குடத்தின்‌ வாய்‌ சிதறி விழுந்த இடம்‌ குடவாயில்‌” (குடவாசல்‌) 
என்று பெயர்‌ பெற்றது. ஆனால்‌, சாஸ்திரோக்தமாக மூக்கு 
வழியாக அமிருதம்‌ வெளிவர வேண்டும்‌ என்று ஸ்வாமி 
நினைத்ததால்‌ மூக்கு உடைந்து அமிருதம்‌ வெளிவந்த Capd 
திரமே மற்ற க்ஷேத்திரங்களைவிடப்‌ பெருமை உடையதான 
M கும்பகோணம்‌” ஆயிற்று. 'கோணம்‌' என்றால்‌ மூக்கு. கும்பத்‌ 
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தின்‌ கோணம்‌ விழுந்த இடம்‌ 'கும்பகோணம்‌'. 'குடமூக்கு' 
என்பதே அதற்குத்‌ தேவாரத்தில்‌ உள்ள பெயர்‌. அங்கே 
லிங்கமாக அந்த மண்‌ கலயமே வைக்கப்பட்டு விட்டது. 
இப்போதும்‌ அப்படித்தான்‌ இருக்கிறது. கவசம்‌ போட்டுத்‌ 
தான்‌ அதற்கு, அபிஷேகம்‌ நடக்கிறது. “கும்பேச்வரர்‌ என்று 
பெயர்‌. அமிருதம்‌ விழுந்த இடம்தான்‌ மஹாமகக்‌ குளம்‌. 


இது அமிருதம்‌ வெளிவந்த க்ஷேத்ரம்‌ என்பதற்குப்‌ பொருத்த 
மாக இங்கேயுள்ள சார்ங்கபாணிப்‌ பெருமாளை ஆரா 
அமுதன்‌” என்றே ஆழ்வார்கள்‌ பாடியிருக்கிறார்கள்‌! வைஷ்ண 
வர்கள்‌ கும்பகோணத்தைக்‌ குடந்தை என்பார்கள்‌. 


இப்படிப்‌ பல ககேத்ரங்கள்‌ inter-connected ஆக இருந்து 
கொண்டு ஸ்தல புராணங்கள்‌ நிஜம்தான்‌ என்று உறுதிப்படுத்து 
கின்றன. 


திருவழுந்தூர்‌, கும்பகோணம்‌ குறித்த பல கேஷத்திரங்கள்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று கிட்டக்‌ கிட்ட இருப்பவை. இவை ஒரு 
நாலைந்து மைல்‌ ரேடியஸாக்குள்‌ அகப்பட்டுவிடும்‌. 


இதைவிட விஸ்தாரமான ஸ்கேலில்‌ தூர தூர இருக்கிற 
க்ஷேத்திரங்களின்‌ பரஸ்பர சம்பந்தத்தைச்‌ சொன்னால்‌, ஸ்தல 
புராணங்கள்‌ கட்டுக்கதை இல்லை என்று இன்னும்‌ இடமாகத்‌ 
தெரியும்‌. சொல்கிறேன்‌. 

ராமேஸ்வரம்‌, வேதாரண்யம்‌, பட்டீச்வரம்‌ என்ற மூன்று 
க்ஷேத்ரங்கள்‌ மேலே சொன்னவை மாதிரிக்‌ கட்டே கிட்டே 
இருப்பவை அல்ல. ராமேஸ்வரம்‌ ராமநாதபுரம்‌ ஜில்லாவில்‌ 
தெற்கு சமுத்ரக்‌ கோடியில்‌ இருக்கிறது. த்‌ தஞ்சா 
வூர்‌ ஜில்லாவில்‌ ஒரு கோடியில்‌ சமுத்ரக கரை ல்‌, திருத்‌ 
துறைப்‌ பூண்டித்‌ தாலுகாவில்‌ இருக்கிறது. > ஜில்லாவில்‌, 
ஆனால்‌ அதற்கு ரொம்பவும்‌ தள்ளி. கும்ப SIM EQUO 
பக்கத்தில்‌ பட்டீச்வரம்‌ இருக்கறது: இப்படி. zu nn 
தூரத்தில்‌, உள்ள ஸ்தலங்களில்‌ ஒரே en Ra 2 
இழையோடுகிறது என்றால்‌ அதைப்‌ பொய்யென்று சொல்‌ஃ 
முடியாது தானே? . A 
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im. 
| 
இந்த மூன்று ஊர்களிலும்‌ ஈச்வரன்‌ கோயிலில்‌ 'ராமலிங்‌ 
கம்‌” என்ற பெயரில்‌ லிங்கம்‌ இருக்கிறது. மூன்றும்‌ மஹா 
க்ஷேத்ரங்கள்‌. ஸ்ரீராமச்சந்திரமூர்த்தியின்‌ சம்பந்தமுள்ள க்ஷேத்து 
ரங்கள்‌ என்ற மகிமை அவற்றுக்கு இருக்கின்றன. அதோடுகூட 
இந்த மூன்று இடங்களிலும்‌ நாராயணாவதாரமான ஸ்ரீராமன்‌ 
லிங்கப்‌ பிரதிஷ்டை பண்ணியிருக்கிறார்‌ என்பதால்‌ சைவ 
வைஷ்ணவ ஒற்றுமைக்கும்‌ இவை பலம்‌ கொடுப்பதாக இருக்‌ 
தின்றன. இதல்லாமல்‌ மற்ற விசேஷங்களும்‌ கொண்ட வேஷத்ரங்‌ 
களாக இவை இருக்கின்றன. 


பாரத தேசத்தின்‌ நாலு கோடிகளில்‌ உள்ள நாலு முக்ய ; 
க்ஷேத்திரங்களான “சார்‌-தாம்‌' எனப்படும்‌ சதுர்‌ தாமங்களில்‌ | 
(வாஸ ஸ்தானங்களில்‌) ராமேச்வரம்தான்‌ தக்ஷிணத்துக்குரிய 
பெரிய க்ஷேத்ரமாக இருக்கிறது. வடக்கே பத்ரிநாதம்‌, மேற்கே 
ஸோமநாதம்‌, கிழக்கே (புரி) ஜகந்நாதம்‌, தெற்கே ராமநாதம்‌ 
என்பவையே சார்தாம்‌. வேதாரண்யம்‌ சுதந்திரப்‌ போராட்டத்‌ 
தின்போது உப்பு ஸத்தியாக்ரஹம்‌ நடந்த ஊர்‌. 'இருமறைக்‌ 
காடு' என்பதாக மூவர்‌ தேவாரமும்‌ பெற்ற ஸ்தலமாக அது 
இருக்கிறது. இங்கே வேதங்கள்‌ ஈச்வரனைப்‌ பூஜித்து திருக்காப்‌ 
புச்‌ செய்த கதவைத்‌ திறக்கும்படியாக அப்பர்‌ ஸ்வாமிகள்‌ 
பதிகம்‌ பாடினார்‌. திருஞான ஸம்பந்தர்‌ பாடல்பாடி மறுபடி 
மூடும்படிச்‌ செய்தார்‌. பட்டீச்வரம்‌ என்பது காமதேனுவின்‌ 
நாலு பெண்களில்‌ ஒன்றான பட்டி பூஜித்த க்ஷேத்ரம்‌. மேலே 
திருஆவடுதுறையில்‌ சொன்னது போல, பசு பூஜித்த க்ஷேத்ரங்‌ 
கள்‌ அனேகம்‌ உள்ளன. திருஆமாத்தூர்‌ என்று பண்ருட்டி 
யருகே அப்பரோடு ஸம்பந்தமுள்ள ஸ்தலம்‌ இருக்கிறது. 
அங்கேயும்‌ பசு பூஜித்திருக்கிறது. அப்படிப்பட்ட ஓர்‌ ஊர்‌ 
பட்டீச்வரம்‌. ஞானசம்பந்தமூர்த்தி குழந்தை நல்ல வெயிலில்‌ 
ஈச்வர நாமாவைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு ஆடிப்‌ பாடிக்‌ 
கொண்டு வருவதைப்‌ பார்த்து ஈச்வரனே மனமுருகி பூதங்‌ 
களைக்‌ | கொண்டு ஸுப்ரமண்ய அவதாரமான அந்தப்‌ 
பிள்ளைக்கு ஊர்‌ பூராவும்‌ முத்துப்‌ பந்தல்‌ போட்டு வெயில்‌ 
தெரியாமல்‌ வரவழைத்துக்‌ கொண்ட க்ஷேத்திரம்‌ பட்டீச்வரம்‌. 
நானூறு, நானூற்றைழ்பது வருஷங்களுக்கு முன்னால்‌ தஞ்சாவு | 
ரிலிருந்து ஆண்டு வந்த. நாயக்க ராஜாக்களுக்கு மந்திரியாக | 
இருந்த மஹான்‌ கோவிந்த தீக்ஷிதருக்கு இந்த ஊரில்‌ ஒரு | 
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தனியான வசீகரம்‌ இருந்தது. இந்தக்‌ கோயிலுக்கு அவர்‌ 
விசேஷமாகத்‌ திருப்பணிகள்‌ செய்திருக்கிறார்‌. அம்பாள்‌ 
ஸன்னிதியில்‌ அவருக்கும்‌ அவருடைய பத்தினிக்கும்‌ பிம்பங்கள்‌ 
இருக்கின்றன. 

ராமலிங்க ஸம்பந்தத்துக்காக இந்த மூன்று க்ஷேத்ரங்களைப்‌ 
பற்றிச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌. 


அகஸ்தியர்‌ திருக்கல்யாணக்‌ காட்சி கண்ட இடம்‌ என்று 
ஓரே ஸம்பவத்தையே பல கக்ஷேத்ரங்களில்‌ சொல்வது மாதிரி 
இல்லை, இந்த மூன்று ஸ்தலங்களில்‌ உள்ள ராமலிங்கப்‌ 
பிரதிஷ்டை. ஒவ்வொரு பிரதிஷ்டைக்கும்‌ வெவ்வேறு காரணம்‌ 
இருக்கிறது. 


ராவணனைக்‌ கொன்றதால்‌ ராமருக்கு மூன்று தோஷங்கள்‌ 
ஏற்பட்டன. முதலாவது ராவணன்‌ விச்ரவஸ்‌ என்ற மஹரிஷி 
யின்‌ பிள்ளையானதால்‌ பிராமணன்‌ என்பது. அவனை 
ஸம்ஹாரம்‌ செய்ததால்‌ ராமருக்கு பிரம்மஹத்தி தோஷம்‌ 
உண்டாயிற்று. சிவலிங்கப்‌ பிரதிஷ்டை பண்ணி இந்தத்‌ 
தோஷத்தை அவர்‌ போக்கிக்‌ கொண்ட இடந்தான்‌ 
ராமேச்வரம்‌. 


இப்போது ராம-ராவண யுத்தத்தை ஆரிய - திராவிடச்‌ 
சண்டை என்று சிலர்‌ பேர்‌ சொல்வது அடியோடு தப்பு என்ப 
தற்கு இதைவிட வேறு proof (சான்று) வேண்டாம்‌. ராமாய 
ணத்தைப்‌ பொய்‌ என்று தள்ளினால்‌ ராம-ராவண யுத்தத்தை 
யும்‌ அடியோடு தள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌. இந்த. யுத்தத்திற்கு 
மட்டும்‌ historical basis (சரித்திர அடிப்படை) இருக்கிறது என்று 
சொல்லக்‌ கூடாது. ராமாயணம்‌ நிஜம்‌ என்று ஒப்புக்‌ கொண்‌ 
டால்‌ அதிலே ராவணனைப்‌ பற்றி திரும்பத்‌ திரும்ப 
ரிஷிபுத்ரன்‌, வேதாத்யயனம்‌ பண்ணினவன்‌, ஸாமகானம்‌ 
செய்தே பரமேச்வரனை திருப்திப்படுத்திக்‌ கைலாஸத்துக்கு 
அடியிலிருந்து மீண்டவன்‌ என்றெல்லாம்‌ சொல்லியிருப்பதை 
யும்‌ ஓப்புக்‌ கொள்ளத்தான்‌ வேண்டும்‌. எங்களுக்குப்‌ 
பிடித்ததை மட்டும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்வோம்‌. பாக்கியெல்லாம்‌ 
கட்டுக்கதை” என்றால்‌ அது முறையான வாதத்தில்‌ சேராது. 
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ராமாயண புஸ்தகத்தில்‌ எழுதி வைத்தது இருக்கட்டும்‌. 
பிரத்யக்ஷமாகத்‌ தெரிகிற மாதிரி இந்த லோகத்திலேயே மிகப்‌ 
பெரிய பிராகாரங்களோடு ராமேச்வரத்தில்‌ கோயில்‌ இருக்‌ 
கிறது. சரித்திரக்காரர்களே ஒப்புக்‌ கொள்கிறபடி. ஆயிரக்கணக்‌ 
கான வருஷங்களாக அங்கே ராமர்‌ பிரம்மஹத்தி தோஷம்‌ 
நீங்குவதற்காகப்‌ பிரதிஷ்டை செய்த லிங்கம்‌ என்று ராமநாத 
ஸ்வாமியைச்‌ சொல்லி தேசம்‌ பூராவும்‌ வழிபட்டு வந்திருக்‌ 
கிறது. இதனால்‌, ராவணன்‌ பிராமணன்‌ என்ற நம்பிக்கைக்கு 
மாறாகத்‌ தமிழ்‌ நாட்டில்‌ பூர்விகர்கள்‌ நினைத்ததேயில்லை 
என்று தெரிகிறது. 


ராவணன்‌ பிராமணன்‌ என்பது மட்டுமில்லை. அவன்‌ 
மஹாவீரன்‌. லோகங்களெல்லாம்‌ கிடுகிடுவென்று நடுங்கும்படி. 
யாகப்‌ பண்ணினவன்‌. கார்த்தவீர்யார்ஜுனனையும்‌ வாலியை 
யும்‌ தவிரத்‌ தான்‌ சண்டை போட்ட அத்தனை பேரையும்‌ 
ஜயித்தவன்‌. இப்படிப்பட்டவனைக்‌ கொன்றதால்‌ வீரஹத்தி 
தோஷமும்‌ ஸ்ரீராமனுக்கு உண்டாயிற்று. இந்தத்‌ தோஷத்துக்‌ 
குப்‌ பிராயச்சித்தமாகத்தான்‌ ராமர்‌ வேதாரண்யத்தில்‌ ராமலிங்‌ 
கப்‌ பிரதிஷ்டை செய்தார்‌. 

பிராமணன்‌, வீரன்‌ என்பது தவிர ராவணனுக்கென்று 
வேறு பெருமைகளும்‌ உண்டு. அவன்‌ நல்ல சிவபக்தன்‌. வீணை 
வாசித்துப்‌ பாடுவதில்‌ நிபுணன்‌. இம்மாதிரி நல்ல அம்சங்களை 
சாயை' என்பார்கள்‌. சாயை” என்றால்‌ ஒளி, நிழல்‌ என்று 
இரண்டு அர்த்தமும்‌ உண்டு. 'மரகத சாயே” என்று மீனாக்ஷி 
யைச்‌ சொல்கிறபோது 'மரகதம்‌ போன்ற ஒளி உடையவளே” 
என்று அர்த்தம்‌. ஒளி என்பது பெருமை வாய்ந்த குணங்களை 
யெல்லாம்‌ குறிப்பிடும்‌. சாயை (பெருமை) உடைய 
ராவணனை வதம்‌ செய்ததால்‌ ராமருக்கு சாயாஹத்தி என்ற 
மூன்றாவது தோஷம்‌ உண்டாயிற்று. இது தீருவதற்காகத்தான்‌ 


அவர்‌ பட்டீச்வரத்தில்‌ ராமலிங்கப்‌ பிரதிஷ்டை செம்‌ e» 
பண்ணினார்‌. = N re 


. சாஸ்திரப்படிப்‌ பார்த்‌ 
யருக்கு . பிரம்மஹத்தி, வீரஹத்தி, சாயாஹத்தி என்ற மூன்று 
தோஷங்கள்‌ ஏற்பட்டுத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. பதிதபாவன 
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தால்‌ ராவணனை ஸம்ஹரித்த மனுஷ்‌ . 


னான ராமச்சந்திரமூர்த்திக்கு வாஸ்தவத்தில்‌ தோஷமே ஏற்பட 
முடியாதுதான்‌. எவன்‌ பெயரை ஸ்மரித்தாலே ஸமஸ்த மஹா 
பாபங்களும்‌ ஓடி.ப்‌ போகுமோ அப்படிப்பட்ட தாரக நாம 
னான ராமன்‌ தனக்கே பிராயச்சித்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ள 
வேண்டியதே இல்லைதான்‌. ஆனாலும்‌ அவர்‌ இந்த பூலோகத்‌ 
தில்‌ 'ஐடியல்‌' மனுஷ்யராக வாழ்ந்து காட்ட வேண்டும்‌ 
என்றுதான்‌ நரவேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டு வந்திருந்தார்‌. 
ஓவ்வொரு சின்னக்‌ காரியத்துக்குங்கூட சாஸ்திரத்தில்‌ என்ன 
சொல்லியிருக்கிறது என்று பார்த்துப்‌ பார்த்தே அந்தப்‌ 
பிரகாரம்‌ பண்ணினார்‌. சாஸ்திர தர்மங்களைத்‌ துளிக்கூட வழு 
இல்லாமல்‌ பண்ணிக்‌ காட்டுவதில்‌ ராமரை மிஞ்சி 
இன்னொருத்தர்‌ கிடையாது. ராமாயணத்தில்‌ எங்கே பார்த்தா 
லும்‌ இந்தக்‌ குணாதிசயத்தைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. தம்மை: 
ஸாதாரண மனுஷ்யராகவே வைத்துக்‌ கொண்டு, மனுஷ்யர்‌ 
களுக்குச்‌ சாஸ்திரத்தில்‌ என்னென்ன தர்மங்கள்‌, விதிகள்‌, 
பிராயச்சித்தங்கள்‌ சொல்லியிருக்கன்றனவோ அவற்றையெல்‌ 
லாம்‌ விடாமல்‌ செய்தார்‌. ஆகவே ஒவ்வொரு அல்ப காரியத்‌” 
துக்குங்கூடச்‌ சாஸ்திரத்தைப்‌ பார்த்து அதன்படி பண்ணின 
ராமன்‌ இந்த மூன்று பெரிய தோஷங்களுக்கு மட்டும்‌ பிராயச்‌ 
சித்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளாமல்‌ இருந்திருப்பாரா? அப்படிச்‌ 
சொல்வது கொஞ்சங்கூடப்‌ பொருத்தமில்லை. அதனால்‌ 
வால்மீகி ராமாயணத்தில்‌ இது என்னவோ விட்டுப்‌ போய்விட்‌ 
டது என்றுதான்‌ ஆகிறது. அதிலே விட்டுப்‌ போன குறையைத்‌ 
தான்‌ ராமேச்வரம்‌, வேதாரண்யம்‌, பட்டீச்வரம்‌ ஆகிய 
ஊர்களுக்கான ஸ்தல புராணங்கள்‌ பூர்த்தி செய்கின்றன! 


“இது ராமாயணத்தில்‌ இல்லை; அதனால்‌ ஏதோ அத்தைப்‌ 
பாட்டிக்கதை' என்று நினைப்பது தப்பு. ஸ்ரீ ராமச்சந்திர 
மூர்த்தியின்‌ குணத்தை நன்றாக ஆழ்ந்து அனுபவித்துப்‌ பார்த்‌ 
தால்‌ அவர்‌ இந்த மூன்று பிராயச்சித்தங்களைப்‌ பண்ணிக்‌ 
கொண்டுதான்‌ இருப்பார்‌; அப்படிப்‌ பண்ணினால்தான்‌ அவர்‌ 
ராமர்‌. ஆகையால்‌ ஏதோ காரணத்தால்‌ ராமாயணத்தில்‌ 
விட்டுப்போன இந்த விஷயத்தைச்‌ சொல்கிற ஸ்தல புராணங்‌ 
கள்தான்‌ அவருடைய மனோபாவத்துக்கும்‌, சரித்திரத்துக்கும்‌ 
(conduct-gib) பூர்த்தியைத்‌ தருகின்றன என்ற தெளிவு உண்டா 
Gps. லோகத்தையெல்லாம்‌ ஹிம்ஸித்து வந்தவனும்‌, 
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ஜகன்மாதாவான ஸீதையையே கெட்ட எண்ணத்தோடு 
மாறுவேஷத்தில்‌ வந்து நீசமாகத்‌ திருடிக்‌ கொண்டு போனவனு 
மான ஒருத்தனை ஸம்ஹாரம்‌ பண்ணி, அதனால்‌ ஸமஸ்த 
- ஜீவராசிகளும்‌ ஸந்தோஷம்‌ அடைந்து அவரைக்‌ கொண்டா 
டும்‌ சமயத்தில்‌, அப்படிப்பட்ட சத்ருவிடத்தில்‌ இருந்த மூன்று 
பெருமைகளை நினைத்து அவனைக்‌ கொன்றதற்காகத்‌ தம்‌ 
மீதே மூன்று தோஷங்களை சுமத்திக்‌ கொண்டு பிராயச்சித்தம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டதாக ஸ்ரீ ராமனைச்‌ சொல்வதுதான்‌ 
அவருடைய உத்தம ஸ்வபாவத்தையே ஒரு தூக்குத்‌ தூக்கிப்‌ 


பிரகாசிக்கப்‌ பண்ணுவதாக இருக்கிறது. லிங்கப்‌ பிரதிஷ்டை 
பண்ணினது ஹரி-ஹர அபேதத்துக்கு ஒத்தாசை செய்கிறது... 


இந்த மூன்று ஸ்தல புராணங்களுக்குள்‌ ஒன்றுக்கொன்று 
முரண்பாடு (contradiction), ஒன்றில்‌ சொன்னதையே 
இன்னொன்றில்‌ திருப்பிச்‌ சொல்வது (duplicate பண்ணுவது) 
என்பதெல்லாம்‌ இல்லை. ராமேச்வர புராணத்தில்‌ பிரம்ம 
ஹத்தி நீங்கினதை மட்டுமே சொல்லியிருக்கிறது. மற்ற இரண்டு 


தோஷங்கள்‌ அங்கே போனதாகச்‌ சொல்லவில்லை. அங்கே . 


இருந்து அப்படியே ஸமுத்திரக்‌ கரை ஓரமாகவே வடக்காகப்‌ 
போயிருப்பார்‌ போலேயிருக்கிறது. அங்கே வேதாரண்யத்தில்‌ 
வீரஹத்தி போக லிங்கப்‌ பிரதிஷ்டை செய்திருக்கிறார்‌. 
வேதாரண்ய ஸ்தல புராணத்திலும்‌ வீர ஹத்தி மட்டும்‌ 
நிவிருத்தியானதைத்தான்‌ சொல்லியிருக்றெது. இங்கேயும்‌ 
பிரம்மஹத்தி போனதாகச்‌ சொல்லியிருந்தால்‌ தப்பு எனலாம்‌. 
அப்படியில்லை. அப்புறம்‌ உள்நாட்டுப்பக்கமாக 
(interior-áqg)ri போய்‌ பட்டீச்வரத்தில்‌ மூன்றாவது ராமலிங்கத்‌ 
தைப்‌ பிரதிஷ்டை செய்து சாயாஹத்தியை நிவ்ருத்தி செய்து 
கொண்டிருக்க வேண்டும்‌. பட்டீச்வரம்‌ ஸ்தல புராணத்திலும்‌ 
இந்த ஒரு தோஷத்தைத்தான்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 


அதாவது இந்த மூன்று க்ஷேத்ரங்களில்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ 

ஒரு தோஷ்த்தையே-அதுவும்‌ மற்றதில்‌ விட்டுப்போன 

ஒன்றையே-சொல்லி அதற்கு concrete evidence- 45 (கண்ணுக்‌ 

குத்‌, தெரியும்‌ சாக்ஷியமாக) ஒவ்வொரு கோயிலிலும்‌ 'ராமலிங்‌ 

கம்‌” என்று பேருள்ள ஒரு லிங்கத்தைக்‌ 'காட்டியிருக்கிறது. ஒரே 

நிஜமான. கதையின்‌ இழைதான்‌ மூன்று ஸ்தல புராணங்கள்‌ 
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வழியாகவும்‌ போய்ப்‌ பூர்த்தியாகிறது. இந்த மூன்றும்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று சுமார்‌ நூறு, நூற்றைம்பது மைல்‌ தள்ளியுள்ள 
ஊர்கள்‌. ரயிலிலும்‌, ப்ளேனும்‌ இல்லாத காலத்தில்‌ ஆயிரம்‌, 
ஆயிரத்தைந்நூறு மைலுக்கு ஸமானம்‌. ஆகவே இவ்வளவு 
தள்ளியுள்ள ஊர்களுக்கிடையே ஓரே கதையின்‌ விவரங்கள்‌ 
பொருத்தமாக அமைந்திருக்கின்றன என்றால்‌ ஸ்தல புராணங்‌ 
கள்‌ நிஜம்தான்‌ என்றுதானே ஏற்படுகிறது? 


நவீன ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்‌, சாஸ்திரக்ஞர்கள்‌ இருவ்ருக்‌ 
குமே விசித்ரமாகத்‌ தோன்றினாலும்‌ சரி, என்‌ அபிப்ராயம்‌ 
ஒன்றைச்‌ சொல்கிறேன்‌. வால்மீகி ராமாயணத்தை “அதாரிடி' 
யாக எடுத்துக்‌ கொள்கெ அளவுக்கு ஸ்தல புராணங்களை எடுத்‌ 
துக்‌ கொள்ள முடியாது என்று பொதுவாக ஓர்‌ அபிப்பிராயம்‌ 
வந்துவிட்டாலும்‌, வால்மீகி ராமாயணம்‌, மற்றும்‌ பாரதம்‌, 
தற்போது authentic (அதிகார பூர்வமானது) என்று நினைக்கப்‌ 
படுகிற விஷ்ணு புராணம்‌, பாகவதம்‌ முதலியவற்றை 
விடக்கூட ஸ்தல புராணங்கள்தான்‌ நிஜத்தைச்‌ சொல்வதில்‌ 
பெரிய “அதாரிடி” என்று நான்‌ இம்மாதிரி அனேக இருஷ்டார்‌ 
தங்களிலிருந்து முடிவுக்கு வந்திருக்கிறேன்‌. 
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அடுத்த புத்தகத்தில்‌... 
வேதம்‌ என்கிற தலைப்பின்‌ கீழ்க்‌ கட்டுரைகள்‌ 
தொடர்கின்றன. 
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